: ज्ञानपीठ मूर्तिदेवी अन्थमाला + हिन्दी गन्थांक - ६ 


| 

9४०४ ४२)७, ॥577 #ए7 70प्त5छ४५४ ४ 

[ ्रंधंत्यों धाधोएछ8 ] 

28, एम्र00, ८प्र6घ708# छ070प्र4छ78म 4 87707 
फ्राह्माबा8९ए४ (०एथ्यगए९था ?प्रगञव्च्यंता 


ला&ई। 40007 4968 
एशाएड ९5, 3/- 
७ 


प्रकाशक 
भारतीय ज्ञानपीठ काशी 
झुद्देक 

सनन्‍्मति मुद्ृणालूय वाराणसी 
प्रथम संस्करण १०६३ 
मूल्य तीन रुपये 

च्छ 


दो शब्द 
भारतवर्पमें जातिप्रथा बहुत पुरानों है। ब्राह्मणधर्मके प्रसारके 
साथ समग्र देशमें इसका प्रचार और प्रसार हुआ । वाह्तवमें ब्राह्मणधर्मका 
मूल आधार हो जातिप्रथा हैं। इस धर्मका साहित्य और ऐतिहासिक तथ्य 
इसके साक्षी हैं | पर पिछली शत्ाब्दियोंके सामाजिक और राष्ट्रीय इत्ति- 
हासको देखनेसे ज्ञात होता हैं कि जातिप्रथा देश और मानव-समाजके 
लिए परिणाम अच्छा नहीं लायी । 


यह तो स्पष्ट ही है कि जैनधर्ंका जातिघर्मके साथ थोड़ा भी सम्बन्ध 
नहों है । मूल जैन साहित्य इसका साक्षी हैं। किन्तु मध्यकालमें जातिधर्मका 
व्यापक प्रचार होनेके कारण यह भी उससे अछुता न रह सका । इस 
कालमें और इसके बाद जो जैन साहित्य लिखा गया, उसमें इसकी स्पष्ट 
छाया दृष्टिगोचर होती हैँ । उत्तरक्नालीन कितने ही आचार्य, जो जैनधर्मके 
सर्वमान्य आधार-स्तम्भ रहें, उन्हें भी किसी न किसी रूपमे इसे प्रथ्य 
देना पड़ा । वर्तमानमें जैनधर्मके अनुयायियोंमें जो जातिप्रथाका प्रचार और 
उसके प्रति आग्रह दिखाई देता है, यह उसोका फछ है । 


समय बदला और अब देश यह सोचने लगा हैं कि जातिप्रथाका अस्त 
कसे किया जाये । यह सत्य है कि वैदिक सम्प्रदायके भीतर जँसे-जैसे जाति- 
प्रथाका मूलोच्छेद होता जायेगा वैसे-वैसे जैनसमाज भी उससे प्रभावित हुए 
विना नहीं रहेगा । किन्तु यह स्थिति बहुत अच्छो नहों । यह अनुबर्ती- 
पन जेनेसमाजकों कहींका भी नहीं रहने देगा। वस्तुतः उसे इसका विचार 
अपने धर्मशास्त्रके आधारसे ही करना चाहिए। घमंक्रे प्रति उसकी 
निष्ठा बनो रहे यह सर्वोपरि है । 


है. 


जिन जैन आचार्योने जाति, क्रुल, गोत्र आदिकी प्रथाकों परिस्थितिवश 
धर्मका अंग बनानेका उपक्रम किया, उन्होंने भी इसे वीतराग भगवानकी 
वाणी या आगम कभी नहीं कहा। सोमदेवसूरिने अपने यशस्तिलकमें 
गृहस्थोंके धर्मके लोकिक और पारलौकिक दो भेद किये हैं तथा छौकिक 
धर्ममें वेदों और मनुस्मृति आदि ग्रन्थोंको ही प्रमाण बताया हूँ, जेंच 
आगमको नहीं । इसी प्रकार इन्होंने अपने नीतिवाक्यामृतमें वेद आदिको 
त्रयी कहकर वर्णों और आश्रमोंके धर्म और अधमंकी व्यवस्था त्रयीके अनु- 
सार बतायी है-त्रयीव: खल्ु वर्णाश्रमाणां घर्माधमंब्यवस्था । 

यह बात केवल सोमदेवसूरिने ही नहीं कही, मूलाचारके टोकाकार 
आचार्य वसुनन्दिने मूलाचारकी ( अध्याय ५ इलोक ५९ ) टीकामें छोकका 
अर्थ ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य और शूद्र किया है और उनके आचारको 
लौकिक आचार बताया हैं। स्पष्ट है कि लोकिक आचारसे पारछोकिक 
आचारको वे भी भिन्‍न मानते रहे । 

महापुराणके कर्ता आचार्य जिनसेनने ब्राह्मणवर्णके साथ जातिप्रथाकी 
उत्पत्ति भरत चक्रवर्तीके द्वारा बतायी है, केवलज्ञानसम्पन्त परम वीत- 
रागी भगवान्‌ आदिनाथके मुखसे नहीं । इससे भी यही ज्ञात होता है कि 
वे भी इसे पारलोकिक धर्मसे जुदा ही मानते थे । 

जनधर्ममें जातिप्रथाको स्थान क्‍यों नहों है, इस प्रशनका सहज तकंसे. 
समाधान करते हुए आचार्य गुणभद्दने उत्तरपुराणमें कहा है, “मनुष्योंमें 
गाय और अश्वके समान कुछ भी जातिक्ृत भेद नहीं हैं । बाकृतिभेद होता 
तो जातिकृत भेद मानना ठोक होता । परन्तु आकृतिभेद नहीं है; इसलिए 
पृथक पृथक्‌ जातिकी कल्पना करना व्यर्थ है ।' 

आचार्य रविषेणने अपने पद्मपुराणमें जातिवादका निषेध करते हुए 
यहाँ तक लिखा हैं कि कोई जाति गहित नहीं है, वास्तवमें गुण कल्याणके 
कारण हैं, वयोंकि भगवान्‌ जिनेन्द्रने ब्रतोंमें स्थित चाण्डालकों भो ब्राह्मण 
माना है हे 


है 





अमितगति श्रावकाचा रके कर्ता इससे भो जोरदार शब्दोंमें जां छा 
निषेध करते हुए कहते हैं, “वास्तवमें यह उच्च और वोचपनेका बिकल्प. 
ही सुख और दुःखका करनेवाला है । कोई उच्च और नीच जाति है, और 
वह सुख ओर दुःख देती है, यह कदाचित्‌ भी नहीं हैं । अपने उच्चपनेका 
निदान करनेवाला कुबुद्धि पुरुष धर्मका नाश करता है और सुखको नहीं 
प्राप्त होता । जैसे वालूकी पेलनेवाला लोकनिन्द पुरुष कष्ट भोगकर भी 
कुछ भी फलका भागी नहीं होता, ऐसे हो प्रकृतमें जानना चाहिए ।” 

इस प्रकार हम देखते हैं कि किसो भी आचायंने पारलौकिक ( मोक्ष- 
मार्गरूप ) धर्ममं लोकिक धर्मकों स्वीकार नहीं किया है और इसीलिए 
सोमदेवसूरिन स्पष्ट शब्दोंमें धर्मके दो भेद करके पारलोकिक धर्मको जिन 
आगमके आश्रित और लौकिक धर्मको वेदादि ग्रन्धोंके आश्रित बतलाया हैं। 


जैन परम्परामें यह जातिप्रथा और त्तदाभित्त धर्मकी स्थित्ति हैं। ठीक 
इसी प्रकार गोत्र और कुलके विषयमें भी जानना चाहिए। आचार्य वोरसेनने 
गोत्रका विचार करते हुए इषक्ष्वाकु आदि कुलोंको स्वयं काल्पनिक बतलाया 
हैँ । कर्मशास्त्रमें जिसे गोत्र कहा हैं वह लोकिक गोत्रसे तो भिन्न ही है, 
क्योंकि योत्र जीवविपाकी कर्म है । उसके उदयसे जीवकी नोआगमभाव 
पर्याय होती है और वह ॒विग्रहगतिमें शरीर ग्रहणके पूर्व ही उत्पन्न हो 
जाती है, इसलिए उसका लौकिक गोत्रके साथ सम्बन्ध किसी भी अवस्थामे 
स्थायित नहीं किया जा सकता । 

यह तो आगम ही हैं कि नोआगमभावरूप नीचग्रोत्रके साथ कोई 
मनुष्य मुनि नहीं होता। परन्तु जब कोई ऐसा व्यक्ति नोआंगमभावरूप 
मुनिपद अंगीकार करता हैँ तो उसके प्रथम समयमें ही उसका नोचगोत्र 
बदलकर नोआगमभावरूप उच्चगोत्र हो जाता हैं, यह भी आगमसे स्पष्ट हैं। 


आमममे नीचगोन्री श्रावकके क्षायिक सम्यग्दर्शनकी उत्पत्ति तो बतलछायी 
ही है; साथ हो यह भी बतलाया हैं कि क्षायिक सम्यर्दर्शनकी उत्पत्ति 


६्‌ 


केवली और श्रुतकेवडीके पादमूलमें ही होती है । यदि यह एकान्तसे मान 
लिया जाये कि शूद्र नियमसे नीचगोन्री ही होते हैं और तीन वर्णके मनुष्य 
उच्चगरोत्री हो होते हैं तो इससे शूद्रका केवली और श्रुतकेवलीके पादमूलमें 
उपस्यित होना सिद्ध होता है जौर जब ऐसा व्यक्ति केवली भौर श्रुत- 
केवलीके पादमूलमें पहुँच सकता है तब वह समवसरणमें या जिन-मन्दिरमें 
नहीं जा सकता, यह कंसे माना जा सकता है। 

यह कहना कि जो स्लेच्छ देशद्रतके साथ क्षायिक सम्यस्दर्शनकों 
उत्पन्न करते हैं, उनको ध्यानमें रखकर यह कथन किया है, ठोक प्रतीत 
नहीं होता; क्योंकि जिस प्रकार शूद्र मात्र नीचगोन्री मान लिये गये हैं, उसी 
प्रकार आचार्य वीरसेनने अपनी घवला टीकामें म्लेच्छोंका भो नीचगोत्री 
होना लिखा है। आजीविका भी शद्वोंक समान म्लेच्छोंकी हीन ही मानी 
जायेगी। आचार्य जिनसेनने महापुराणमें इन्हें धर्म-कर्मसे रहित बतलाया 
ही है ।.फिर क्या कारण है कि म्लेच्छोंक लिए, जो आर्य भी नहीं माने गये 
हैं, धर्म पालनकी पूरो स्वतन्त्रता दो जाये और शूद्रोंकी उससे वडिचित 
रखा जाये । 

श॒द्दोंसें पर्याय सम्बन्धी अयोग्यता होती है, यह भी नहीं है; वर्योकि, 
आगम साहित्यम धर्मकों धारण करनेके लिए जो योग्यता आवश्यक 
बतलायी है वह म्लेच्छों तथा इतर आयोकि समान शाद्वोंमं भी पायी जाती 
है । अतएवं यही मानना उचित है कि अन्य वर्णवालोंके समान शूद्र भी 
पूरे धर्मकों धारण करनेके अधिकारी हैं, वे जिनमन्दिरमें जाकर उसी प्रकार 
जिनदेवका दर्शन-पूजेन कर सकते हैं, जिस प्रकार अन्य वर्ण के मनुष्य । 


मगर-मच्छ जैसे हिसाकर्मसे अपनी आजीविका करनेवाले प्राणी काल- 
लब्बि आनेपर सम्य्दर्शनके अधिकारी तो हैं ही, विशुद्धिकी वृद्धि होने- 
हर श्रावक घर्मके भी अधिकारी हैं। यह विचारणीय है कि मगर-मच्छ 
और शाद्र दोनोंमें पर्यायकी अपेक्षा भी कितना अन्तर है -- एक तिर्य॑श्न्च 


, 


और दसरा मनष्य: फिर भी शद्रोंके लिए तो धम घारण करनका अधिकार 


म रखा जाये और तियजञज्चोंको रहे । स्पष्ट है कि लोकिक परिस्थितिर्के 


प्रभाव वश ही ऐसा किया गया हैँ । यही कारण है कि स्वामी समन्तभद्र 
रत्तकरण्डमें सम्यग्दर्शसस युवत चाण्डालकों देवपषदसे विभूषित करनेमें 
थोड़ी भी हिचकिचाहटका अनुभव नहीं करते । और यही कारण है कि 
पण्डितप्रवर आशाघरजीने कृषि और वाणिज्य आदिसे आजीविका करने- 
वाले गृहस्थकों जिस प्रकार नित्यमह, आप्टाहिकमह जादिका पूजन करनेका 
अधिकारी माना है, उसी प्रकार सेवा और शिव्प (श्‌द्रकर्म)स भाजीविका 
करनेवालेको भी उन सबका अधिकारी माना है । 


भाचार्य जिनसेनने महापुराणमें जो पटुकर्म तीन वर्णके मनुष्पोंके लिए 
बतलाये थे, उनमें-से वार्ता (आजीविका) को हटाकर और उसके स्थानमें 
गुरूपास्तिको रखकर उत्तरकालीन अनेक आचार्योने उन्हें श्रावकमात्रका 
देनिक कतेग्य घोषित किया । इसका भी यही कारण प्रतीत होता है कि 
किसी भी आचार्यको यह इए नहीं था कि कोई भी मनुष्य शूद्र होनेके 
कारण अपने देनिक घामिक कर्तव्यसे भी वश्वित किया जाये । धर्म कोई 
देने-लेनेकी वस्तु तो नहीं, वह तो जीवनका सहज परिणाम हैं जो काल- 
लब्वि आनेपर योग्यतानुसार सहज उद्धुत होता है । 

इस प्रकार जातिप्रथाके विरोधमें जब स्पष्टहपसे आगम उपलब्ध है 
तो जातिप्रधा और उसके आधारसे बने हुए विधि-विधानोंका सहारा लिये 
रहना किसी भी अवस्थामें उचित नहीं माना जा सकता | यही कारण है 
कि बहुत-से समाजहितेपी बन्बु निर्भभ होकर इसका न केवल विरोध करते 
हैं, किन्तु जोवनमें इसे प्रश्नय भी नहीं देते । 

इस विषयपर शथ्ास्त्रोय दुृष्टिसि अभीतक सांगोपांग मोमांसा नहीं हो 
पायी थी । यह एक कमी थी, जो सबको खटकती थी । लगभग ७-८ वर्ष 
पूर्व भान्यवर साहू शान्तिप्रसादजीका इस ओर विशेष ध्यान गया'। 
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फलस्वरूप श्री स्पाह्ाद महाविद्याल्यकी सुवर्ण जयन्तीके समय मधुवनमें 
उन्होंने मुझसे इस विषयकी चरचा तो की ही, साथ ही इस विषयपर एक 
स्वतन्त्र पुस्तक लिख देनेका आग्रह भी किया । इसके बाद उनका आग्रह- 
पूर्ण एक पत्र भी मिला। बन्धुवर वाब्‌ लक्ष्मीचन्द्रजो तथा स्वर्गीय 
पं० महेँन्धकुमारजी न्यायाचार्य आदि अन्य महानुभावोंका आग्रह तो था 
हो । वर्ण, जाति और धर्म पुस्तक वस्तुतः इन सब महानुभावोंके इसी 
अनुरोधका फल हैं । 


यों तो लगभग १३ वर्ष पूर्व श्री अखिल भारतवर्षीय दि० जैन परिपद्‌- 
को ओरसे एक योजना बनी थी । उसके अनुसार मुझे इस विषयपर सोलह 
ट्रेक्ट लिखने थे। किन्तु में एक ट्रेक्ट लिख सका कि उस समय वह योजना 
ठप हो गयी । उसके बाद यह दूसरा अवसर है। 


मान्यवर साहूनी और उनको धर्मपत्नी सो० रमारानीजो विचारशील 
दम्पति हैं। उनकी मान्यता है कि जैनधर्म ऊँच-मोचके भेदको स्वीकार 
नहीं करता और इसीलिए उनका यह स्पष्ट मत है कि जो धर्म मनुष्य- 
मनुष्यमें भेद करता हैं, वह घर्म ही नहीं हो सकता। साहुजीने अपनी 
इस पीड़ाको उस समय बड़े ही मामिक ओर स्पष्ट शब्दोंमें व्यक्त किया 
था, जब उन्हें पूरे जैनसमाजकी ओरसे मधुवनमें श्रावकशिरोमणिके 
सम्मानपूर्ण पदसे अरलंकृत किया गया था। उनके वे मर्मस्पर्शी शब्द 
आज भी मेरे स्मृतिपटलपर अंकित हैं। उन्होंने कहा था, समाज एक 
ओर तो मेरा सत्कार करना घाहती है भौर दूसरी ओर मेरी उच उचित 
बातोंकी ओर ज़रा भी ध्याव नहीं देता चाहती, जिनके बिना आज 
हमारा धर्म ( जैनवर्म ) निष्प्राण बना हुआ है। फिर भरा उपस्थित 
समाज ही बतलाये कि में ऐसे सम्मानकी लेकर क्या करूँगा । मुझे सम्मान- 
को चाह नहीं है । मैं तो उस घ॒र्मकी चाह करता हूँ जो भेदभावके बिना 
मानवमात्रको उन्नतिके शिखरपर पहुँचाता है ॥? 


है 


वस्तुतः यह पुस्तक आजसे लगभग पाँच-छह वर्ष पूर्व ही लिखो*गयो. _.... 
थी । मुद्रणका कार्य भो तभी सम्पन्न हो गया था। किन्तु इसके बाद कुछ 
ऐसी परिस्थिति निर्माण हुई जिसके कारण यह प्रकाशमें आनेसे रुकी रही । 
मैंने कुछ परिशिष्ट देनेकी भी योजना की थी, क्‍योंकि मैं चाहता था कि बौद्ध 
और श्वेताम्वर परम्पराके साहित्यमें जो जातिविरोधी विपुल सामग्रो 
उपलब्ध होती है वह परिशिष्टके रूपमें इस पुस्तकमें जोड़ दी जाये । साथ 
हो वैदिक परम्परामें भी कुछ ऐसी सामग्री उपलब्ध होती है जिस द्वारा 
जातिवाद पर तीव्र प्रहार किया गया है। उसे भी में परिशिष्टके रूपमें 
इसमें संचित कर देना चाहता था । दो-तीन माह परिश्रम करके मैंने बहुत 
कुछ सामग्रोका संकलन भी कर लिया था ; किन्तु इस पुस्तकको मुद्रित 
हुए बहुत समय हो गया है, और अधिक समय तक यह प्रकाशित होनेसे 
रुकी रहे यह में चाहता नहीं, इसलिए इस योजनाको तत्काल छोड़ दिया 
गया है। जिस समय यह पुस्तक लिखी गयी थी, यदि उसो समय प्रकाशित 
हो जाती तो कई दृष्टियोंसे लाभप्रद होता । 

पुस्त कमें जातिवादकी दृष्टिसे महापुराणके जातिवादी अंशकी तथा 
इसी प्रकारके अन्य साहित्यकी सोम्य पर्यालोचना आयी है। इस परसे 
कोई महानुभाव यह भाव वनानेकी कृपा न करें कि में महापुराण या उसके 
रचयिता आचार्य जिनसेनका या इसी प्रकार अन्य आचार्यों या विद्वानोंका 
बादर या श्रद्धा नहीं करता । वस्तुत्त: ये सच आचार्य और विद्वान जेन 
परम्पराके आधार-स्तम्भ रहे हैं, इसमें सन्देह नहीं । मेरा विश्वास है कि 
इन आचार्यों या विद्वानोंने जातिवादको किसी मन किसी रूपमें जो प्रश्नय 
दिया हैँ इसमें मूल कारण उस समयकी परिस्थिति ही रही हैं । यह दूसरी 
वात हैं कि आज वह परिस्थिति हमारे सामने नहीं हैं। अतएवं इस पुस्तकमें 
जो जातिवादी अंशकी सप्रमाण पर्यालोचना की गयी है, वह जैनधर्मके 
आचार ओर तात्त्विक भूमिकाके आधारपर ही की गयी है। आशा है कि 
इस पर्यालोचनासे समाज और दूसरे छोगोंके ध्यानमें यह बात स्पष्ट रूपसे 


१० 


आ जायेगी कि जातिवादो व्यवस्था जैनधर्मका अंग नहीं हैं । यह परिस्थिति- 
वद्य स्वीकार की गयी व्यवस्था है। हमारे विचारमें अब परिस्थिति बदल 
गयी हैं, अत: जनसाहित्यमें प्ररपित इस जातिवादी व्यवस्थाके त्यागमें ही 
जैन परम्पराका हित है। हमें विश्वास हैं कि सभी विद्वान और समाज 
इसी दृष्टिकोणसे इस पुस्तकका अवलोकन करेंगे | 

में उन सबका आशभारी हूँ जिन्होंने इसके निर्माणके लिए मुझे प्रेरणा 
दी या इसके निर्माणमें सहयोग किया । विशेष रूपसे भारतीय ज्ञानपीठकी 
अध्यक्षा सौभाग्यशीला श्रीमती रमारानीजोका जिन्होंने मुझे वे सब अनु- 
कूलताएँ उपस्थित कर दीं जिनके कारण में इस पुस्तकका निर्माण कर 
सका । अन्य जिन महानुभावोंका विशेष सहयोग मिला है, उनका आदर- 
पूर्वक नामोल्लेख तो में पूर्वमें हो कर आया हूँ । विज्ेषु किमधिकम्‌ । 


ूलचन्द्र पिद्धान्तशात्री 
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अधिक दृष्टिगोचर होती है। विश्वमें जितने तीथंड्ऊर और घर्मसंस्थापक 
हुए हैं उन सबने अपने जीवनके अनुभव द्वारा इसकी महत्ता स्वीकार की 
है| व्यक्तिका उत्थान ओर उसके आधारसे समाजका निर्माण इसी पर अब- 
लम्बित है। यद्यपि छोकमें समाजव्यवस्थाका प्रधान अज्ग राज्य माना जाता है 
पर उसकी प्रतिष्ठा भी परम्परासे धर्मतत्वके आधार पर ही हुई है | आह्र, 
निद्रा, भय और मैथुन ये चारों सबमें समान रुपसे पाये जाते हैं किन्तु 
उनमें विशेषता उत्पन्न करनेवाला यदि कोई सारभूत पदाथ है तो वह धर्म 
ही है। धर्म ही प्राणीमात्रको अन्धकारसे प्रकाशकी ओर, जड़तासे चेतनता 
की ओर और बाह्य जगतसे अन्तर्जगतकी ओर ले जाता है | जहाँ बह अर्थ 
और काम पुरुषार्थका मूल कहा जाता है वहाँ निर्वाणकी प्राप्ति भी उसीसे 
होती है। प्राणीमात्रके जीवनमें जितनी सुकुमार प्रद्नत्तियाँ दृष्टिगोचर होती 
हैं उनका आधार एकमात्र धर्म ही है। दूसरेका स्वत्चापहरण, असत्य 
संभाषण, परस्वहरण, स्वैरगमन और मूर्छीा ये प्राणीमात्रकी अज्ञनजनित 
कमजोरियाँ हैं । इनपर नियन्त्रण स्थापित कर धर्मने ही उस मार्गका 
निर्माण किया है जिस पर चलकर प्राणीमात्र ऐहिक और पारलौकिक 
सुखका मागी होता है। धर्मकी महत्ता सर्वोपरि है | 


प्‌ 
चघमंकी व्याख्या--- 


इस प्रकार सनातन कालसे पराणीमात्रके जीवनके साथ जिसका इतना 
गहरा सम्बन्ध है, प्रसज्ञसे उसकी व्याख्या ओर अवान्तर भेदोंको समझ 
लेना भी आवश्यक है| धर्म शब्द 'बृ? घातुसे बना है। इसका अथ है 
धारण करना ८ धरतीति धर्मः । धर्म शब्दकी व्युत्पतिपरक इस व्याख्याके 
अनुसार धर्म वह कतंच्य है जो प्राणीमात्रके ऐहिक और पारलौकिक 
जीवन पर नियन्त्रण स्थापित कर सबकी सुपथ पर ले चलनेमें सहायक 
होता है। यहाँ मैंने 'मानवमात्र” शब्दका प्रयोग न कर जान-बूककर 
प्राणीमात्र! शब्दका प्रयोग किया है, क्योंकि धर्मका आश्रय केवल 


धर्म 

मानवको ही प्राप्त न होकर प्राणीमात्रको मिछा हुआ है किसी प्रक्ी 
पर हिंस पशुका आक्रमण होने पर अन्य गो उसकी रक्ताके लिए क्यों दोड़ 
पड़ती हैं ? इसका कारण कया है ? यही न कि अन्यकी रक्तामें ही अपनी 
रक्षा है इसके महत्वको वे भी समझती हैं। यह समभदारी मनुष्योतक 
ही सीमित नहीं है | किन्तु जितने जीवधारी प्राणी हैं, न्यूनाधिक मात्रामे 
वह सबमें पाई जाती है। यह वह विवेक है जो प्रत्येक प्राणीकों घर्म 
अर्थात्‌ अपने कर्तव्यकी ओर आक्ृष्ट करता है। 


श्र ..] 
घमके अवान्तर भेद ओर उनका स्वरुप-- 


साधारणतः संस्थापकों या सम्प्रदायोंकी दृष्टिसे धर्मके जैनधर्म, बौद्धधर्म, 
वैदिकिथर्म, ईसाईधर्म और मुस्छिमघर्म आदि अनेक भेद हैं। किन्तु 
समुब्चयरूपसे इन्हें हम दो भागोंमें विभाजित कर सकते हैं--व्यक्तिधर्म 
या सामान्यवर्म और सामाजिकधर्म या लोकिकधर्म। व्यक्तिधर्म या 
सामान्यधर्ममं देश, काछ, जाति और वर्गविशेषका विचार किए बिना 
प्राणीमात्रके कल्याणके मागका निर्देश किया गया है ओर सामाजिकपर्ममे 
केवल मनुष्योंके था मनुष्योंके अनेक भागोंमि विभक्त कर उनके लोकिक 
मान्यताओंके आधारपर प्रथक-प्रथक्‌ अधिकारों और कतंब्योंका निर्देश 
किया गया है। तात्यय्य यह है कि व्यक्तिधर्म सब ग्राणियोंकी ऐहिक और 
पारछौकिक उन्नति और सुख-सुविधाका विचार करता है और सामानिकथर्म 
मात्र मानवमात्रके ऐहिक हित साधन तक ही सीमित है । यहाँ हमने जिन 
धर्मोका नामोल्लेख किया है उनमें जैनवर्म मुख्यरूपसे व्यक्तिवादी धर्म 
| इसे आत्मधरम भी कहते हैं। बौद्धधर्की प्रकृति और स्वरूपका 
विचार करनेपर वह भी व्यक्तिवादी धर्म माना जा सकता है। पर बौद्ध- 
धर्ममें व्यक्तिवादी होनेके वे सत्र चिह्न उतने स्पष्टरूपमें हृष्टिगाचर नहीं होते 
जो व्यक्तिवादी धर्मकी आत्मा है। शेप वैदिकधर्म, ईसाईधर्म और 
मुसल्मिधर्म मुख्यरूपसे सामाजिकधर्म हैं। इनमें मनुष्यजातिको छोड़कर 
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अन्य जीवधारियेंकि हिताहितका तो विचार ही नहीं किया गया है। मनुष्योंके 
हितका विचार करते हुए मी इनका दृष्टिकोण उतना उदारवादो नहीं है । 
उदाहरणाथ वेदिकपमं्म मनुष्यजातिको भी जन्मसे चार भागोंमें विभक्त 
करके उनके अलग-अलग कतंव्य और अधिकार निश्चित कर दिए गये 
हैं। इस धर्मके अनुसार कोई शूद्र अपना कर्म बदलकर उदच्चवर्णके 
करतव्योंका अधिकारी नहीं बन सकता। इससें क्षत्रिय और वेश्यवर्शकी भी 
ब्राह्मणवर्णसे हीन बतछाया गया है। ब्राह्मण सबका गुरु है यह इस धर्म 
की मुख्य मान्यता है। वर्गप्रभुत्वकी स्थापना करनेके लिए, ही इस घर्मका 
जन्म हुआ है, इसलिए, इसे ब्राह्मणघर्म भी कहते हैं। ईसाईधर्म और 
मुस्लिमधर्सं यद्यपि इस ग्रकारका श्रेणिविभाग दृश्णिचर नहीं होता 
श्रौर इन धर्मोमें उच्च-नीचकी भावनाकी समाजमें मान्यता भी नहीं दी गई 
है, फिर भी इनका लक्ष्य कुछ निश्चित सिद्धान्तोंके आधारपर मानवसमाज 
तक ही सीमित हैं। आत्मीक उन्नति इनका लक्ष्य नहीं है, इसलिए ये 
तीनों ही घर्म समाजधर्मके अन्तर्गत आते हैं । 


व्यक्तिधर्म 


जेनधर्मकी विशेषता-- 

, यह तो हम पहले ही बतत्य आये हैं कि जैनधर्म मुख्यरूपसे व्यक्ति- 
वादी धर्म है। व्यक्ति उस इकाईका नाम है जो जीवधारी प्रत्येक प्राणीमें 
प्रथक-पृथक्‌ इृष्टिगांचर होती है| व्यक्तिके इस व्यक्तित्वको प्रतिष्ठित करना 
ही जैनधर्मकी सर्वोपरि विशेषता है। जैनधर्म व्यक्तिवांदी है इसका यह 
तात्यय नहीं है कि वह किसी एक व्यक्तिकी स्वार्थपू्तिके लिए अन्य व्यक्तियोंके 
स्वत्वापंहरणको विधेय मानता है। लौकिक स्वार्थपूर्तिको तो वह वास्तवमें 
स्वाथ ही नहीं मानता । प्रत्येक व्यक्तिके जीवनमें अनादि कालसे कमजोरी 


व्यक्तिघ्स 


घर किये हुए है जिसके कारण वह अपने स्वतन्लें७ ऑक्तिंलेकी अंडे आ 
है | अपनी इस आध्यात्मिक कमजोरोबश उसने ऐहिके सेक्नतिओं ही अपनी 
उन्नति मान रखा है। विचारकर देखा जाय तो ऐहिक जीवनकी मर्यादा ही 
कितनी है। वद्द भौतिक आवरणोंसे आच्छाटित है, इतना ही नहीं, जीवनके 
अन्तमें इस जीवको उसका त्याग ही करना पड़ता है| प्रकृतमें विचारणीय 
प्रश्न यह है कि क्या वह इन सत्र भौतिक साधनोंका स्वयं स्वामी है! यदि हाँ 
तो उसके जीवनकालमें ही वे उससे अलग क्‍यों हो जाते हैं और यदि नहीं 
तो वह उनके पीछे पड़कर अपने स्वत्वको क्‍यों गँवा बैठता है। प्रश्न 
मार्मिक है। तीथंड्ररोंने अपने जीवनको आध्यात्मिक उन्‍्नतिकी प्रयोगशाला 
घनाकर इस तथ्यकी हृदयज्ञम किया था। परिणामस्वरूप उन्होंने धर्मका 
जो स्वरूप स्थिर किया उसपर चलकर प्रत्येक प्राणी ऐहिक उन्‍नतिक्े साथ 
पारछोकिक उन्नति करनेमें सफल होता है। यहाँ यह स्मरणीय है कि 
ऐट्िक उन्‍नति भोतिक साधनोंकी विपुलता न होकर सुखी जीवन है और 
सुत्री जीवनका मूल आधार आध्यात्मिक सन्‍्तोष है। प्रायः हम देखते 
हैं कि इस गुणके अभावमें साधनसम्पन्न और विविध कल्ाओंमें निपुण 
व्यक्ति भी दुखी देखे जाते है, इसलिए वरततमान जीवनमें भौतिक साधनोंकी 
उतनी महा नहीं हैं जितनी इस प्राणी समझ रखी है। महत्ता है 
पारलीकिक उन्नतिको लक्ष्यमें रखकर सन्तोपपूवक सुखी जीवन बनानेकी । 

जीथड्डरों और सनन्‍्तोंने सुखी जीवनको प्राप्त करनेका जो मार्ग बतछाया 
उसीका घम कहते हैं । स्वामी समन्तभद्र धर्मकथनकी प्रतिज्ञा करते हुए, 
उसके दो गुणोंका मुख्यरूपसे उल्लेख करते हं। वे कहते हैं कि धर्मका 
प्रथम गुण राग-द्ेेष आदि अन्तमंलको धोनेकी क्षमता है और दूसरा गुण 
प्राणीमात्रको दुःखसे छुड़ाकर उत्तम सुखका प्राप्त कराना है। उनके 
कथनानुसार जिसमें ये टो विशेषताएँ हों धर्म वही हो सकता है। अच्य्‌ 
सब छोकिक व्यवहार है। इसी अमिप्रायको उन्होंने इन शब्दोंमें व्यक्त 
किया है--- 
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देशयामि समीचीन धर्म कर्मनिवहणम्‌ । 
संसार दुःखतः सच्चान्‌ योधरत्युत्तमे सुखे ॥२॥ 

साधारणतः लोकमें धर्मके नाम पर अनेक प्रकारके व्यवहार प्रचलित 
हैं और वे धर्म माने जाते हैं | हमारे मकानके सामने एक नीमका बृक्ष 
: है और वहीं देवीका मन्दिर है। ग्रातःकाल कुछ मनुष्य देवीका दर्शन 
करने और जल चढ़ानेके लिए आते हैं। छोटते समय उनमेंसे कुछ 
आदमी नीमके ऊपर भी जल छोड़ते जाते हैं। एक दिन किसी भाईसे 
ऐसा करनेका कारण पूछने पर उसने बताया कि हमारे घर्मशास््रमें इच् 
की पूजा करना धर्म बतलछाया गया है, इसलिए हम ऐशा करते हैं। एक 
दूसरी ग्रथा हमें अपने प्रदेशकी याद आती है। कहा जाता है कि 
न्यूनाधिकरूपमें यह प्रथा भारतवषके अन्य भागोंमें भी प्रचलित हैं| हमारी 
जातिमें यह प्रथा विशेष रूपसे प्रचलित है। इसे सपोनी कहते हैं। 
विवाहके समय वरके घरसे विदा होकर कन्याके याँव जाते समय यह विधि 
की जाती है। सब प्रथम वरके मकानके मुख्य दरवाजेके आगे बाहर चौक 
पूर कर उसमें वर्राभूषणोंसे सुसज्जित कर और दरवाजेकी ओर मुख 
कराकर वरकी खड़ा किया जाता है | बादमें चार मनुष्य एक छाछ वस्त्र 
लेकर उसके ऊपर चंदोवा तानते हैं। और वरकी माता देहछीके भीतरसे 
दूसरी ओर खड़े हुए एक मनुष्यको मूसछ और मथानीको सातबार चंदोवाके 
नीचेसे वरके दाहिनी ओरसे देकर चंदोवाके ऊपरसे बांई ओरसे लेती जाती 
है। यह जातिधम है। हमारी जातिमें विवाहके समय इसका किया जाना 
अत्यन्त आवश्यक माना जाता है | इसके करनेमें रहस्थ कया है इसपर 
मैंने बहुत विचार किया । अन्त मेरा ध्यान सपरोनी? शब्द पर जानेसे 
इसका रहस्य खुल सका । 'सपटोनी? सात टोना शब्दसे ब्रिगड़कर बना है | 
माद्म पड़ता है कि जत्र टोना-टोटकाकी बहुलता थी तब यह प्रथा किसी 
कारणवश हमारी जातिमें प्रविष्ठ हो गई ओर आज तक चली आ रही 
है। वेद्किधमंमें गज्मास्नान, पीपल और बरणद आदि बक्षोंकी पूजा, 
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देवी देवताओं की मान्यता, मकरसंक्रान्ति, चन्द्रइृहण और सूयग्रहण॒के 
समय नदी स्नान तथा पितरोंका तपण आदि अनेक लोकरूढ़ियाँ प्रचलित 
हैं। जैनधममें किसी किसी क्षेत्रमें क्षेत्रणषल, धरणेद्र और पद्मावतीकी 
पूजा की जाती है। और भी ऐसी अनेक लोकरूढ़ियाँ हैं जिन्होंने धमंका 
रूप ले लिया है। किन्तु ये लोकरूढ़ियाँ समीचीन धम संज्ञाकों नहीं प्राप्त 
हो सकतीं, क्योंकि न तो इनसे किसी भी जीवधारीका अन्तंमलछ घुलता है 
और न हीये उत्तम सुखके प्राप्त करानेमें हेतु हैं| तभी तो इनको जैनधम- 
में लोकमूढ़ता शब्द द्वारा सम्बोधित किया गया नकी लक्ष्यकर स्वामी 
समन्तमद्र रत्नकरणडम कहते हैं-- 


आपगशासागरस्नानसुच्चयः सिकताश्मनाम्‌ । 
गिरिपातो5ग्निपातश्च छोकमूढं निगद्यते ॥२२॥ 


अर्थात्‌ नदीमें स्नान करना, समुद्रमें स्नान करना, बालू और पत्थरों 
का देर करना, पहाड़से गिरकर प्राणोत्सगे करना और अग्निमें कूदकर 
प्राण दे देना ये सव लोकमूढ़ताएं हैं| इन्हें या इसी प्रकारकी प्रचलित 
अन्य क्रियाओोंको धर्म माननेवाला अज्ञानी है । 


यहाँ हमारा किसी एक धर्मकी निन्‍्दा करना और दूसरे धमकी 
प्रशंसा करना प्रयोजन नहीं है। इस प्रकरणको इस दृष्टिकोशसे देखना 
भी नहीं चाहिए । धमकी मीमांसा करते हुए वह क्या हो सकता है और 
क्या नहीं हो सकता, इतना बतलछाना मात्र इसका प्रयोजन है। अज्ञान 
नुष्यकी दासता है और सम्यग्जान उसकी स्वतन्त्रता इस तत्थ्यकों हृदयड्भम 
करनेके बाद दी यहाँ पर धमंके सम्बन्धर्म जो कुछ कहा जा रहा है उसकी 
महत्ता समझूमें आ सकती है। लोकमें अज्ञानमूलक अनेक मान्यताएँ 
ओर क्रियाकाण्ड घर्मके नाम पर प्रचलित हैं, परन्तु वे सत्र मनुष्यकी 
दासता की ही निसानी हैं। वास्तवमें उन्हें धर्म मानना धर्मका उपहास 
करनेके समान है। धर्म यदि छोकोत्तर पदार्थ है और प्रत्येक प्राणीका 
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ु 


हित करनेवाल्य हैं तो वह किसीकों अज्ञानी बनाये रखनेमें सहायक नहीं 
हो सकता | 


जेनधर्मकी व्याख्या-- 

द्रव्य छुद हैं--जीव, पुदूगछ, धर्म, अधर्म, आकाश और काल | 
इनमें पाँच द्रव्य जड़ होकर भो स्वयं प्रकाशमान और स्वप्रतिष्ठ हैं। इनका 
अन्य द्रव्योंके साथ संयोग होनेपर भी वे अपने स्वरूपमें ही निमग्न रहते 
हैं। किन्तु चेतन होकर भी जीव द्रव्यकी स्थिति इससे कुछ भिन्न है। यत्यवि 
अवच्य द्रव्योंके समान जीव द्रव्य भी स्वयं प्रकाशमान ओर स्वप्रतिष्ठ है। 
तथा अन्य द्रव्यका संयोग होने पर वह्द भी अपने स्वरूपसे च्युत नहीं 
होता । एक द्रव्य फिर चाहे वह जड़ हो या चेतन अपने स्वरूपको छोड़कर 
अन्य द्रव्यरूप कभी नहीं होता । जीव द्रव्य इसका अपवाद नहीं हो 
सकता । न्यायका सिद्धान्त है कि सतका विनाश और असतका उत्पाद 
नहीं हाता, इस कथनका भी यही आशय है। यदि विवक्तित द्रव्य अपने 
स्वरूपको छोड़कर अन्य द्रव्यरूप परिणमन करने लगे तो वह सतका विनाश 
ओर असतका उत्पाद ही माना जायगा। किन्तु ऐसा होना त्रिकालमे 
सम्भव नहीं है, इसलिए जीवद्रव्य अपने स्वरूपको छोड़कर कमी भी अन्य 
द्रव्यरूप नहीं होता यह तो स्पष्ट है। तथापि इसका अनादिकालल्‍से पुद्गल 
द्रव्य (कर्म और नोकरम) के साथ संयोग होनेसे इसने उस संयुक्त अवस्था 
को ही अपना स्वरूप मान लिया है| जो इसका ज्ञान और दशन स्वरूप 
आन्तर जीवन है उसको तो यह भूछा हुआ है और संसारमें संयुक्त 
अवस्था होनेके कारण अज्ञानवश उसमें ही इसकी स्वरूपबुद्धि हो रही 


१ भावस्स णत्थि णास्ों णत्थि अभावरुस चेच उष्पादों ॥ 
। पञ्चास्तिकाथ या० १७॥ 
२ नासतो विद्यते भावों नाभावो विद्यते सत्तः । 
भग्रवद्गोत्ा अ० २ श्लोक १५। 
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है।इस कारण यह लोकमें विरुद्धताकों लिए हुए अनेक प्रकारकी 
चेप्टाएँ करता रहता है। कभी शरीर और घनादिके हानि-लाममें अपना 
हानि-छाम मानता है । कभी लोकमान्य कुलमें उत्पन्न होने पर अपनेको 
कुछीन ओर कभी लोकनिन्दित कुलमें उत्पन्न होकर अपनेको अकुछीन 
अनुभव करता है। कभी मनुप्यादि पर्यायका अन्त होनेपर अपना मरण 
मानता है ओर कभी नूतन पर्याय मिलने पर अपनी उत्पत्ति मानता 
है। तालय यह है कि कर्मके संयोगसे जितने भी खेल होते हैं उन सत्नको 
यह अपना स्वरूप ही समझता है। जीव ओर पुद्गलके संयोगसे उत्पन्न 
ई इन विविध अवस्थाओंमं यह इतना भूला हुआ है जिससे अपने 
स्वतन्त्र व्यक्तित्वकी पहिचान कर उसे प्राप्त करनेकी ओर इसका एक क्षण 
के लिए भी ध्यान नहीं जाता | किन्‍ठु जीवकी इस शोचनीय अवस्थासे 
उसीकी बिडम्बना हो रही है | इससे निस्तार पानेका यदि कोई उपाय है 
तो वह यही हो सकता है कि यह जीव सब प्रथम योग्य परीक्षा द्वारा अपने 
स्वतन्त्र व्यक्तित्वकी पहिचान करे | इसके बाद बाधक कारणोंकोी दर कर 
उसे प्राप्त करनेके उद्यमर्म लग जाय | जीवका यह कतंव्य ही उसका धर्म 
| घम आर अधमकी व्याख्या करते हुए स्वामी समन्तभद्र रत्नकरणडर्स 
कहते हँ--- 
सद्दृष्टि-ज्ञान-बृत्तानि धर्म धर्मेश्वरा बिहुः। 
यदीयप्रत्यनीकानि भवन्ति भवषद्धतिः ॥१॥ 
अर्थात्‌ धर्मके ईश्वर तीथ॑ंझूरोंने सम्यग्दशन, सम्यग्ज्ञान और 
सम्यकचारित्रको धर्म कहा है। तथा इनके विपरीत मिथ्यादशशन, मिश्या- 
ज्ञान और मिथ्याचारित्र संसारके कारण हैं | 
जो श्रद्धा, ज्ञान और आचार जीवकी स्वतन्त्रता प्राप्तिमें प्रयोजक हैं 
वे सम्यक्‌ हैं ओर जो श्रद्धा, ज्ञान और आचार जीवकी परतन्ञवतामें 
प्रयोजक हैं वे मिथ्या इनके सम्यक्‌ और मभिथ्या होनेका यही 
विवेक है। तथा इसी आधार पर घममं ओर अधथमंकी पहिचान की जाती 
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है। धर्मके इस स्वरूपको आचार्य कुन्दकुन्दने प्रवचनासारमें इन शब्दोंमें 
व्यक्त किया है-- 
चारित्त खछ धम्मो घम्मो जो सो समो त्ति णिद्विह्वो 
मोहक्खोहविहीणो परिणामों अप्पणो हु समो ॥७॥ 


इस गाथामें मुख्य रूपसे तीन शब्द आये हैं चारित्र, धर्म और सम । 
संसारी जीवकी स्वातिरिक्त शरीर आदिम और शरीर आदिके निमित्तसे 
उत्तन्न होनेवाले भावोंमें 'अहम? बुद्धि हो रही है। इसके छुमित होनेका 
यही कारण है| जितनी मात्नामें इसके ज्ञोभ पाया जाता है यह अपने सम 
परिणामसे च्युत होकर उतनी मात्रामें दुखी होता है। बाह्य धन-विभवादि 
और स्त्री, पुत्र, कुटुम्बादि सुखके कारण हैं ओर इनका अमाव दुखका 
कारण है ऐसा मानना भ्रम है, क्योंकि अन्तरद्गमें मोह ओर ज्ञोभके होने 
पर ही इनके सद्भावको उपचारसे सुख और दुखका कारण कहा जाता दै | 
वास्तवमें दुखका कारण तो आत्माका मोह और क्ञोमरूप आत्मपरिणाम 
है ओर सुखका कारण इनके त्यागरूप सम परिणाम है, इसलिए आतव्माका 
एकमात्र सम परिणाम ही धर्म है और घर्म होनेसे वही उपादेय तथा 
आचरणीय है | यहाँ पर हमने क्ञोभका कारण मोहको बदलाया है | पर 
उसका आशय इतना ही है कि मोह और ज्ञोम इन दोनोंमें मोहकी 
मुख्यता हैं। मोहका अभाव होने पर ज्ञोभमका अभाव होनेमें देर नहीं 
लगती | मोहभावके सद्भावमें अपनेसे सर्वथा मिन्न पदार्थोमें अमेद--श्रद्वेत 
बुद्धि होती है ओर क्लोममावके सद्भावर्में ममकार बुद्धि होती है। चाहे 
अहम! बुद्धि हो या 'ममकार बुद्धि, हैं ये दोनों संसारको बढ़ानेवालीं ही । 
वे महापुरुष धन्य हैं जिन्होंने इन पर विजय प्राप्त कर संसारके सामने 
धर्मका आदर्श उपस्थित किया है। जैनधर्म एकमात्र इसी धर्मका प्रति- 
निधित्व करता है। उसे आत्मधर्म कहनेका यही कारण है। “बिन! उस 
आत्माका नाम है जिसने मोह और क्ञोभम पर विजय प्राप्त कर छी है | 
अतः उनके द्वारा प्रतिपादित धर्मको जैनघर्म या आत्मघर्म कहना उचित 
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ही है। जैनधर्मकी यह सामान्य व्याख्या है। इसके अन्तगंत वे सब्र 
व्याख्याएं आ जाती हैं जो जैनसाहित्यमें यत्र-तत्र प्रयोगनन विशेषकों 
ध्यानमें रखकर की गई हैं । 


सम्यरदशन घमम ओर उसका अधिकारी-- 


यहाँ तक हमने जेनधरमक्रे मूल स्वरूपका विचार किया। यहाँ उसके 
एक अजक्ल सम्यग्दशनका विचार करना है और यह देखना है कि जैनधम- 
का यह अंश किस गतिमें किस मर्यादा तक हो सकता है। यह तो हम 
पहले ही बतला आये हैं कि धर्मके अवयव तीन हैं--सम्यग्दर्शन, सम्य- 
गान और सम्यकचारित्र | आत्माकी स्वतन्त्रता और मोक्ष इन दोनोंका 
अर्थ एक हैं, इसलिए इन तीनोंको मोक्षमार्ग भी कहते हैं,' क्योंकि इन 
तीनोंका आश्रय करनेसे आत्माको पूर्ण स्वतन्त्रता प्राप्त करनेमें पूरी सहायता 
मिल्ती है | यदि यह कहा जाय कि आत्मस्वरूप इन तीनोंकी प्राप्ति ही 
परिपूर्ण मोक्ष हैं तो कोई अत्युक्ति न होगी। इनमेंसे सब प्रथम 
सम्यग्दशन उत्पन्न होता है। सम्यग्जान उसका अविनाभावी है। 
सच्चे देव, गुर और शास््र तथा जीवादि सात तत्त्वोंकी दृढ़ श्रद्धा होना 
यह सम्यग्दशनका वाह्म रूप है। तथा स्व और परका भेद्विज्ञान होकर 
मिथ्या श्रद्धाका अन्त होना यह उसका आमभ्यन्तर रूप है। बह किसके 
उतन्न होता है इस प्रश्न का उत्तर देते हुए. पटल्लण्डागममें कहा है कि 
वह पश्चेन्द्रिय संज्ञी और पर्यातत जीवके ही उत्पन्न हो सकता है, अन्यके 
नहीं | पट्खए्डागमका वह वचन इस प्रकार है--- 
सो पुण पंचिदिओ सण्णी मिच्छाइट्टी पज्नत्तणो सच्वविसुद्धों । 
यहाँ पर हमने सूत्र आये हुए “मिच्छाइट्री! पदका अर्थ छोड़ दिया 





१. तत्त्वाथसृत्र अ० $ सू० १। 
२. जोवट्टाण सम्मचुपत्तिचूलिवा सूत्र ४ । 
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है, क्योंकि यह प्रकरण प्रथमोपशमसम्यग्दष्टिका है। इसको उत्पन्न करने- 
वाले जीवका सूत्रोक्त अन्य विशेषताओंके साथ मिथ्यादृष्टि होना आवश्यक 
है | किन्तु अन्य किसी सम्यस्दशनको उत्पन्न करनेवाले जीवका मिथ्यादृष्ट 
होना आवश्यक नहीं है। इन विशेषताओंसे युक्त किस जीवके यह सम्प- 
ग्द्शन होता है इस प्रश्नका उत्तर देते हुए इसी सृत्रकी टीकामें कहा है 
कि वह देव, नारकी, तियंशञ्च और मनुष्य इनमेंसे किसी भी जीवके हो 
सकता है | टीका वचन इस प्रकार है-- 

सो देवो वा णेर्‌इओ वा तिरिक्‍्खो वा मणुसो वा । 

इस प्रकार इस कथनसे यह स्पष्ट हो जाता दैकि सामान्यसे सम्य- 

ग्द्शन चारों गतियोंमेंस किसी भी गतिके जीवके उत्पन्न हो सकता है । 
यह नहीं है कि नरककी अपेक्षा प्रथम नरकका नारकी ही सम्पग्दशन 
उत्पन्न कर सकता है और छितीयादि नरकोंका नारकी नहीं उत्पन्न कर 
सकता । तियंञ्ञोंमें भी कोई बन्धन नहीं है। जो गधा अपनी सेवाघृत्ति 
ओर सहनशीलताके कारण भारतीय समाजमें अछुत माना जाता है वह 
भी इसे उत्तन्न कर सकता है ओर जो सिंह दूसरेका वध करके अपनी 
उद्रपूर्ति करता है वह भी इसे उत्पन्न कर सकता है। चूहा प्रतिदिन 
जिनमन्दिरमें वेदीके ऊपर चढ़कर अपने कारनामोंसे वेदी और जिन- 
त्रिम्बको अपवित्र करता रहता है। तथा त्रिल्छी उसी मन्दिरमें प्रवेशकर 
चूहेका बध करनेसे नहीं चूकती | इस प्रकार जो निक्ृष्ट योनिमें उत्तन्न 
होकर भी ऐसे जबन्य कर्मोंमें लगे रहते हैं वे भी सम्यग्दशनको उत्पन्न 
कर सकते हैं। घमंक्रे माहात्म्यकों दिखाते हुए स्वामी समन्तभद्र 
रत्नकरण्डकमें कहते हैं-- 

स्वापि देवो5पि देवः श्यवा जायते धमकिल्विपात्‌ । 

का5पि नाम भवेदन्यथा सम्पद्धर्माच्छुरीरिणास्‌ ॥२६॥ 

अर्थात्‌ धर्मके माहात्म्मसे कुत्ता भी मरकर देव हो जाता है और 

पापके कारण देव भी मरकर कुत्ता हो जाता है। धर्मके माहात्म्यसे जोब- 


व्यक्तिधस २६ 


धारियोंकी कोई ऐसी अनिवर्चनीय सम्पत्ति प्राप्त होती है जिसको कल्पना 
करना शक्तिके बाहर है | 


सब्॒ देव तो सम्बग्द्शनकों उत्पन्न कर ही सकते हैं। किन्तु इ 
अपेक्षासे मनुष्योंकी स्थिति ति्यश्ञॉसे मिन्न नहीं है। जिसको भारतव्षमें 
उच्चकुली कहते हैं वह तो सम्बग्दशन प्रास करनेका अधिकारी है ही । किन्तु 
जो चाण्डाल जैसे निकृष्ट कर्मसे अपनी आजीविका कर रहा है वह भी 
सम्यग्दशनको उत्पन्न कर सकता है। उसका तथाकथित अछूतपन इसमें 
बाधा नहीं डाल सकता । स्वामी समन्तभद्र रत्नकरण्डमें कहते हैं--- 


सम्यग्दरशनसम्पन्नमपि मातड्नदेहजम । 
देवा देवं विदुर्भस्मगूढाड्रारान्‍्तरौजसम्‌ ॥२८॥ 
अर्थात्‌ जो मनुष्य सम्यग्दशनसे सम्पन्न है वह चाण्डाठके शरीरसे 
उत्पन्न होकर भी देव अर्थात्‌ ब्राह्मण या उत्कृष्ट है. ऐसा जिनदेव कहते 
हैं । उसकी दशा उस अंगारेके समान है जो मस्मसे आच्छादित होकर भी 
भीतरी तेजसे प्रकाशमान है। 


(९५५ [4 के 
घमंम जाति और कुछको स्थान नदीं--- 


मनुष्य जातिमें चाण्डाल्से निक्रष्ट कर्म अन्य किसी जातिका नहीं होता । 
इस कर्मको करनेवाला व्यक्ति भी जब्र सम्यग्दशन जैसे लोकोत्तर धर्मका 
अधिकारी हो सकता है तब अन्यकोी इसके अधिकारी न भाननेकी चरचा 
करना केसे सम्भव हो सकता है | वास्तवमें जेनथर्ममें ज्ञानकी विपुलता 
लोकिक पूजा-प्रतिष्ठा, इच्चाकु आदि कुछ, ब्राह्मण आदि जाति, शारीरिक 
चल, घनादि सम्पत्ति, तप ओर शरीर इनका महत्व नहीं है। इस धर्ममें 
दीक्षित होनेवाला तो ज्ञानादिजन्व आठ मदोंकी त्याग कर ही उसकी 
दीक्षाका अधिकारी होता है | इतना सब होते हुए भी जो जाति, रूप, कु 
ऐश्वय, शील, ज्ञान, तप और बलका अहड्भार कर दूसरे धर्मात्माओं का 
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अनादर करता -है. वह अपने धर्मका ही अनादर करता है। उसके नीच 
गोत्रकमंका वन्‍्ध होता है। जाति ओर कुलका तो अह्लार इसलिए 
भी नहीं करना चाहिए, क्योंकि ये काल्पनिक है। छोकमें जन्मके 
बाद प्रत्येक व्यक्तिके नाम रखनेकी परिषाटी है। इससे विवक्तित अर्थका 
बोध होनेमें बड़ी सहायता मिलतो है। चार निन्लिपोंमे नामनिक्षेप 
माननेका यही कारण है। किस्तु इतने मात्रसे नामको वास्तविक 
नहीं माना जा सकता, क्योंकि जिस प्रकार माताके उदरसे शरीरकी 
उत्पत्ति होती है उस प्रकार उसके उदरसे नामकी उद्यत्ति नहीं होती । यह 
तो उसके प्रथक्‌ अस्वित्वका बोध करानेके छिए. माता पिता आदि बन्धु 
वर्गके द्वारा रखा गया संकेतमात्र है। जाति और कुलके अस्तित्वकी 
लगभग यही स्थिति है | ब्राह्मण आदि जाति और इच्चाकु आदि कुल न 
तो जीवरूप हैं, न शरीरूूप ही और न दोनों रूप ही । चास्तवमें ये तो 
प्रयोजन विशेषसे रखे गये संकेतमात्र हैं, अतः धर्मके धारण करनेमें न तो 
ये बाधक हे और न साधक ही । हाँ यदि इनका अहक्लवर किया जाता 
है तो अवश्य ही इनका अहक्लार करनेवाला मनुष्य घर्मधघारण करनेका 
पात्र नहीं होता, क्योंकि जातिका सम्बन्ध आत्मासे न होकर शरीर (आजी- 
बिका) से है और शरीर भवका मूल कारण है, इसलिए जो धर्माचरण 
करते हुए. जातिका आग्रह करते हैं वे संसारसे मुक्त नहीं होते । घर्म 
आत्माका स्वभाव है | उसका सम्बन्ध जाति और कुछसे नहीं है। आय 
हो या स्लेच्छु, ब्राह्मण हो या शूद्र, भारतवासी हो या भारतवषसे बाहरका 
रहनेवाला, वह हूण, शक और यवन ही क्‍यों न हो, धर्मको स्वीकार 
१, रत्नकरण्ड० श्लोक० २६ । 

२, अनग्रारधर्माम्त अ० । श्छोक ८ण की टीकासें उद्छत । 

३. चबला टीका कर्म प्रकृति अनुयोगद्वार 

४, समाचितन्त्र श्लो० रण । 


च्यक्तिघर्म 


करना ओर उसपर अ्रमल कर आत्मोन्न पक पहल “अपनी 
आन्तरिक तैयारी (योग्यता) और अधिकारकाओ्मकहे-। स्वयं तीथज्लर 
जिन्होंने जैनधर्मका उपदेश देकर समय समय पर मोक्षमागंकी प्रद्ृत्ति 
चलाई वे भी किसी मनुष्यके इस प्राकृतिक अधिकारकों छोननेकी सामर्थ्य 
हीं रखते । 


5 ७ ए करनेकी 
गतिके अलुसार धमंधारण करनेकी योग्यता-- 


जैनधर्ममें किस गतिका जीव कितनी मात्रार्मं धर्मकोी धारण कर 
सकता है इसका स्पष्ट निर्देश किया है। वह ऊपरसे लछादा गया बन्धन 
नहीं है | वस्तुतः उस गतिमें उत्तन्न हुए जीवोंकी गतिसम्बन्धी योग्यता 
और प्राकृतिक नियमोंको (मनुष्य निर्मित नियमोंको नहीं) जानकर ही जिस 
गतिमें जितनी मात्रामें धमंका प्रकाश संभव है उस गतिमें वह उतनी 
मान्नार्मे कहा गया है | उदाहरणाथ-देवगतिमें सत्र देवोंमे अपने अपने क्षेत्र 
और आयुके अनुसार भोजन, श्वासोल्भलास ओर कामोपभोगका कालनियम 
है| कोई देव अनाह्दर ब्रतसे प्रतिज्ञात होंकर एकादि बारके आहारका त्याग 
करना चाहे या प्राणायामके नियमानुसार विवक्षित समयमें श्वासोच्छास 
न लेना चाहे या ब्रह्मचयत्रतसे प्रतिज्ञात होकर कामोपभोगका वर्जन करना 
चाहे तो वह ऐसा नहीं कर सकता । अधिक मात्रामें आहार लेकर शरीरको 
पुष्ठ कर ले या कुछ काछ तक आहारका त्याग कर उसे कृश कर डाले यह 
भी वहाँ पर सम्भव नहीं है। इसी प्रकार भोगोपमोगके जो साधन वहाँ 
पर उपलब्धहें उनमें घटात्रढ्शी करना भी उसके बसकी बात नहीं है । वह 
विक्रिया द्वारा छोटे-बड़े उत्तशरीरकी बना सकता है और आमोद-प्रमोदके 
या भयोत्यादक नानाप्रकारके साधन भी उत्पन्न कर सकता है पर यह 
सब्र खेल विक्रियामें ही होता हैं। वहाँ प्राप्त हुए मूल शरीर और प्राकृतिक 
जीवनमें नहीं | वहाँ प्रात्त हुए. प्राकृतिक साधनोंमें भी घटाबढ़ी नहीं 
होती | यही कारण है कि देबोंमें आन्तरिक आचारघर्मके प्राप्त करनेकी 
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शेर नरकगतिकी 


योग्यता न होनेसे वहाँ उसका निषेध किया है। भोगभूमि 
स्थिति देवगतिके ही समान है । 

तियश्वगतिमें आहार पानीका यथेच्छु अहण और त्याग दोनों सम्भव 
है किन्त॒ वे हिंसादि विकारोंके त्यागकी जीवनमें स्थूल रेखा ही खींच सकते 
हैं। ति्यश्व पर्यायमें इससे आगे जाना उन्हें भी सम्मव नहीं है, इसलिए 
उनमें सम्बग्दशनके साथ आंशिक आचारघमंके प्राप्त कर सकनेकी 
योग्यताका विधान किया है। 

किन्तु मनुष्यगतिमें मनुष्योंकी स्थिति अन्य गतियोंसे स्वथा मिन्न है, 
क्योंकि न्यूनाघिक मात्रामे अन्यत्र जो बाधा दिखलाई देती है वह इनमें 
नहीं देखी जाती । मनुष्यका मार्ग चारों ओरसे खुला हुआ है। उसमें 
क्षेत्र, शरीर, जाति और कुछ ये बाधक नहीं हो सकते। म्लेक्षक्षेत्र, 
जाति और कुलका ही मनुष्य क्यों न हो, न॒तो उसमें किसी ग्रकारकी 
शारीरिक कमी दिखलाई देती है और न आध्यात्मिक कमी ही दिखलाई 
देती है। वह तीथ्थड्डरोंके द्वारा दिये गये उपदेशकों सुनकर सम्यग्दशनका 
अधिकारी हो सकता है, अहिंसादि देशत्रतों और महज्तोंको पूर्णूूपसे 
जीवनमें उतार सकता है, वस्त्रादिका त्याग कर नम्म रह सकता है, खड़े 
होंकर दिनमें एक बार लिये हुए मोजन पर निर्वाह कर सकता है, 
स्वयं अपने हाथसे केशॉका उत्पादन कर सकता है; वन, नदीतट, श्मसान 
और गिरिगुफामें निवास कर सकता है, अन्य प्राणियोंके द्वारा उपसर्ग 
किये जाने वर उनको सहन कर सकता है तथा ध्यानादि उपायों द्वारा 
आत्माकी साधना कर सकता है। इसके लिए न तो कर्मभूमिके किसी 
विषक्धित ज्षेत्रमें उत्पन्न होना आवश्यक है और न किसी विवज्तित जाति 
और कुलूमें ही उत्पन्न होना आवश्यक है। उद्ाहरणाथ--किसी तथाकथित 
शुद्धको सद्‌गुका समागम मिलने पर उपदेश सुनकर उसका भाव यदि 
चीतराग जिन मुद्राको घारण करनेका होता हैं तो उसके शरीर और जीवनमें 
ऐसी कोई प्राकृतिक वाधा दिखाई नहीं देती जो उसे ऐसा करनेसे रोकती 
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हो | बस्त॒ुतः जैनधर्ममं वही प्राणी घर्म घारण करनेके लिए अपात्र माना 
गया है जिसके जीवनमें उसे घारण करनेकी योग्यता नहीं होती। 
यथा--असंशी जीव धर्म धारण नहीं कर सकते, क्योंकि मन न होनेसे 
उनमें आत्मासम्बन्धी हिताहितके विचार करनेकी योग्यता नहीं होती । 
संशियोंमें जो अपर्यात्त हैं, अर्थात्‌ जिनके शरीर, इद्वियाँ और मनके निर्माण 
करने लायक पूरी योग्यता नहीं आई है वे भो इसी कोटिके माने गये हैं। 
पर्याप्रकोंमें भी शरीर, इन्द्रियाँ और मनका पूरा विकाश होकर जब्न 
तक उनमें अपने आत्पमाके अस्तित्वको स्वतन्त्ररूपसे जानने ओर समभने 
की योग्यता नहीं आती तत्रतक वे भी धर्मको धारण करनेके लिए पात्र 
नहीं माने गये हैं। इनके सिवा शेष सच संसारी जीव अपनी-अपनी 
गति और कालके अनुसार धर्म धारण करनेके लिए पात्र हैं यह उक्त 
कथनका तात्पय है। जैन धममें किसीके साथ पक्षुपात नहीं किया गया है । 
ह इसीसे स्पष्ट हैं कि सम्मूच्छुन तियश्ञोमें यह योग्यता जन्मसे अन्तमुंहू् 
बाद हीं और गर्भज तियश्ञोंमें गर्भके दो महीनोंके बाद ही स्वीकार कर ली 
गई है* जन्न कि मनुष्यों ऐसी योग्यता आनेके लिए. लगभग आठ वर्ष 
स्वीकार किये गये हैं। क्‍यों ? यह इसलिए नहीं कि तियश्व मनुष्योंसे बड़े 
ह, बल्कि इसलिए कि तियश्वको इस प्रकारकी याग्यताका जन्म देनेके लिए. 
उतना समय नहीं लगता जितना मनुष्यको छगता है। 
एक बात और है जिसका सम्बन्ध चारित्रसे है। जैनधमममें चारित्र 
स्वावहम्बनका पर्यायवाची माना गया है। यहाँ स्वावलम्बनसे हमारा 
तात्पर्य मात्र आत्माके अवल्म्बनसे है। इस प्रकारका पूर्ण स्वावल्म्बन 
तो साथु जीवनमें ध्यान अवस्थाके होनेपर ही होता है। इसके 
१. जीवस्थान काछालुयोगद्वार सूत्र ५६ घवलछा टीका। २, जीवस्थान 
कालानुयोगद्वार सूत्र ६४ धवला टीका । ३, जीवस्थान कालानुयोगद्वार 
सूत्र मरे धवला टीका । 
२ 
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पूर्व वह बुद्धिपूवक स्वीकार किये गये सब्र प्रकारके परिग्रहका त्याग 
करता है। शरीर भी एक परिग्रह है। इतना ही क्यों? जो कर्म 
आत्मासे सम्बनन्धको प्रात्त हुए हैं और उनके निमित्तसें जो रागादि 
भाव उत्पन्न होते रहते हैं वे भी परिग्रह हैं। किन्तु ये शरीरादि 
परिग्रह ऐसे हैं जिनका त्याग केवछ संकल्प करनेसे नहीं हो सकता | 
साधु जीवनकी चरिताथ्थता ही इसीमें है कि वह रागादि भावोंके परवश 
न होकर उत्तरोत्तर ऐसा अभ्यास करता रहे जिससे उसका अन्तरज्ध 
परिश्रह भी कम होनेकी दिशामें प्रगति करता हुआ अन्त निःशेष हो 
जाय | इसलिए साधु जीवनकी प्रारम्भिक मर्यादाका निर्देश करते हुए 
आगममें यह कहा गया है कि जिस परिग्रहको यह जीव बुद्धिपूर्वक 
त्याग सकता है और जिसका साधुजीवनमें रघश्चयमात्र भी उपयोग नहीं है 
उसका त्याग करनेपर ही साधु जीवन प्रारम्भ होता है। जो नहीं त्याग 
सकता वह ग्रहस्थ अवस्थामें रहता हुआ भी मोक्षमार्गका अभ्यास कर 
सकता है | किन्तु जबतक यह जीव बुद्धिपूवक स्वीकार किये गये परिग्रह 
का पूर्णरूपसे त्याग नहीं करता तब तक उसके अन्तरज्ध' परिग्रहका वियुक्त 
होना सम्भव नहीं है | इस प्रकार हम देखते हैं कि जिस गतिमें धर्मकी जो 
सीमा निश्चित की गई है वह उस उस गतिकी योग्यता और प्राकृतिक 
नियमोंके आधार पर ही की गई है, रागी जीवोंके द्वारा बनाये गये कृत्रिम 
नियमोंके आधार पर नहीं। 
सम्यग्द्शनकी उत्पक्तिके साधन-- 

सम्यग्दशनके उत्पन्न होनेके अन्तरज्ग और बहिरदड्भा साथन क्‍या हैं 
इनका जैन-साह्ित्यमें विस्तारके साथ विचार किया है। वाह्म-साधनोंका 
निर्देश करते हुए; वहाँ पर बतलछाया है' कि नरकमें सम्बन्दर्शनको उत्पन्न 
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करनेके मुख्य साधन तीन हैं--जातिस्मरण, धर्मश्वण और वेदनामिभव | 
भवनत्रिक और कल्पोपपन्न देव प्रथमादि तीन नरक तक ही जाते हैं। 
कोई कुतूहलवश जाते हैं, कोई अपने पूर्व भवके वैरका बदला लेने जाते 
हैं और कोई अनुरागवश जाते हैं। उनमेंसे बहुतसे देव नरकोंके दारण 
दुखको देख कर दयाद्र हो उठते हैं और उन्हें घमंका उपदेश देने छगते 
हैं। इसलिये तीसरे नरक तक सम्यग्दशन उत्पन्न करनेके ये तीनों साधन 
पाये जाते हैं। किन्तु चौथे आदि नरकोंमें देवोंका जाना सम्भव न होनेसे 
वहाँ जातिस्मरण और वेदनाभिमव मात्र ये दो साधन उपलब्ध होते हैं। 
यहाँ कृत्रिम या अक्नत्रिम जिन चैत्यालय न होनेसे तथा तीथड्लूरोंके गर्भादे 
कल्याणक न होनेसे जिन-विम्बद्शन या जिनमहिमदशन नामक साधन 
नहीं उपलब्ध होता । 

तियश्वोंमं सम्बग्दशनकों उत्पन्न करनेके ये तीन साधन हैं--जाति- 
स्मरण, धर्मश्रवण और जिनबतिम्बदर्शन। यह तो स्पष्ट है कि संझ्ञी 
पदञ्ेच्द्रिय पर्याप्त तियश्वोंका वास मध्यछोकर्में है। उनमेंसे जो तियंश्व॒ ढाई 
हीपमें वास करते हैं उनमेंसे किन्हींको साज्षात्‌ तीथड्डूरोंके मुखारविन्दसे, 
किन्हींको गुदओंके मुखसे और किन्हींको अन्य मनुष्यों या देवों के मुखसे 
धर्मोपदेश मिलना सम्मव है । जैन-साहित्यमें ऐसे अनेक कथानक आये हैं 
जिनमें अनेक तियश्चोंके धर्मोपदेश सुन कर सम्यक्‍त्य लाभकी घटनाओंका 
उल्लेख है। ढाई द्वीपके बाहर ऋद्धिसम्पन्न मनुष्योंका भी गमन नहीं 
होता, इसलिए, वहाँ पर निवास करनेवाले तियश्चोंको एकमात्र देवोंके 
निमित्तते ही धर्मोपदेश मिल सकता है। इस प्रकार इन तियश्वोंमेंसे 
किन्होंको जातिस्मरणसे और किन्हींको धर्मश्वणसे सम्यग्द्शनकी उस्पत्ति 
होती है । साथ हो ऐसे भी बहुतसे तियश्व हे जिन्हें जिनबिम्बदशनसे भी 
इसको उतत्ति होती हुई देखी जाती है, क्योंकि जिन तियञ्बोंको पूर्वभवका 
संस्कार चना हुआ है या वतमान समयमें धर्मोपदेशका छाम हआ है 
उनके कृत्रिम या अक्नत्रिम बिन चेत्यालयमें प्रवेश कर जिन प्रतिमाके 
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हे 

दर्शन करनेसे सम्यग्दशनकी उत्पत्ति होना सम्भव है, अन्यथा जिनबिम्ब- 
७ ७५० ७९७ हक 

दशन तियंश्रोंमें सम्यग्द्शनकी उत्पत्तिका कारण नहीं चन सकता | 


तियंश्वोंके समान मनुष्योंमें भी सम्यग्दशनकी उत्पत्तिके ये ही तीन 
साधन पाये जाते हैं | यद्यपि विद्याधर आदि बहुतसे मनुष्य जिनमहिमाको 
देखकर भी सम्यग्दशन उत्पन्न करते हैं, इसलिए इनमें सम्यग्द्शनकी 
उत्पत्तिके चार कारण कहे जा सकते हैं परन्तु इस साधनका जिनविम्ब- 
दशनमें अन्तर्भाव हो जानेसे इसका अछगसे निर्देश नहीं किया है। इसी 
प्रकार लब्धिसम्पन्न ऋषिदर्शन नामक साधनको भी जिनबरिम्बदश नमें ही 
अन्तभूत कर लेना चाहिए । 


देबोंमे सम्यग्दशनकी उत्पत्तिके चार साधन होते हैं---जातिस्मरण, 
धर्मभ्वण, जिनमहिमद्शन और देवधिदशन। सहस्थारकल्प तक ये 
चारों ही साधन होते हैं। किन्तु आगे देवर्धिद्शन साधन नहीं होता और 
नौग्रेवेयकके देवोंका मध्यलोक आदिमें गमन सम्भव न होनेसे जिन- 
महिमद्शन नामका साधन भी नहीं होता । यह स्मरण रहे कि यहाँ पर 
सम्यग्द्शनकी उत्पत्तिके जो साधन बंतछाये गये हैं उनमें जिनबिम्पदशन 
भी एक है और इस साधनके आलम्बनसे तिर्यश्ञों तकके सम्यग्द्शनकी 
उत्पत्ति होती हुईं बतलाई गई है। इससे स्पष्ट है कि यह साधन उन 
मनुष्योंके लिए भी सुल्म है जिन्हें वैदिक कालसे लेकर अभ्रतक सामाजिक 
इश्टिसे हीन माना गया है। फिर भी यह प्रश्न विशेष विचारके योग्य 
होनेसे अगले प्रकरणमें इस पर स्वृतन्त्ररूपसे विचार किया जाता है । 


इन साधनोका अधिकारी मनुष्यमात्र-- 


जैनसाहित्यमं बतलाया है कि तीथंक्ृर जिनको केवलश्ञान होने पर 
उनकी घर्मंसभा जिसे समवसरण कहते हैं बारह भागों ( कोष्ठों ) में 
विभाजित की जाती है। उनमें ऋ्रमसे मुनि, कल्पवासियोंकी देवाज्ञनाएँ, 
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मनुष्य ब्रियाँ, ज्योतिषियोंकी देवियाँ, व्यन्तरोंकी देवाद्ननाएँ, भवनवासियोंकी 
देवाड़्नाएँ, भवनवासी देव, व्यन्तर देव, ज्योतिषी देव, कल्पवासी देव, 
मनुष्य और पशु बैठकर धर्मोपदेश सुनते हैं।' समवसरणमें कोन 
जानेका अधिकारी है और कौन जानेका अधिकारी नहीं है इसका विचार 
योग्वताके आधारसे किया गया है। एकेन्द्रियोंसे लेकर असंज्ञी पश्चेन्द्रिय 
तक जितने जीवघारी प्राणी हैं वे मन रहित होनेसे घर्मोपदेश सुननेकी 
योग्यता ही नहों रखते, अतएव एक तो ये नहीं जाते। अभव्य संज्ञी 
भी हों तो भी उनमें स्वभावसे घमंको ग्रहण करनेकी पात्रता नहीं होती, 
अतएव एक ये नहीं जाते | यद्यपि जैनसाहित्यमें ऐसे अभव्योंका भी उल्लेख 
है जो मुनिव्रत धारण कर जीवन भर उसका पालन करते हुए, मरकर 
नोग्रेवयक तकके देबोंमें उत्पन्न होते हैं, इसलिए. यह कहां जा सकता है 
कि धर्मोपदेश तो अभव्य जीव भी सुनते हैं अतएवं उनकी समवसरणमें 
अनुपस्थितिका निर्देश करना ठीक नहीं है। परन्तु जब हम इसके भीतर 
निहित तत्त्व पर विचार करते हैं तब यह स्पष्ट हो जाता है कि अभव्य 
जीव भले ही मुनित्रत अद्भीकार करते हों। परन्तु ऐसा करते हुए 
उनकी दृष्टि लोकिक ही रहती है पारमार्थिक नहीं। जिसकी पूर्ति अन्य 
साधुओंके वाह्य आचार और लछोकमान्यता आदिको देखकर भी हो जाती 
है । अतएव सारांशरूपमें यही फलित होता है कि असंज्ञी जीवोंके समान 
अभव्य जीव भी समवसरणमें नहीं जाते। इसी प्रकार जो विपरीतमार्गी 
हैं, अस्थिरचित्तवाले हैं और लोक तथा परलोकके विषयमें संशयालु 
« होनेसे धर्मकी जिज्ञासा रहित हैं एक वे नहीं जाते | इनके सिवा भवनत्रिक 
ओर कल्पोपपन्न देव तथा जिस प्रदेशमें धर्मसभा हो रही है, मुख्यरूपसे 
उस प्रदेशके आय॑-अनाय॑ सभी प्रकारके मनुष्य और पशु धर्मसभामें 
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उपस्थित होकर धर्मोपदेश सुनते हैं ।” इस धर्मसमार्म मनुष्योंमेंसे केवल 
ब्राह्मण, क्षत्रिय ओर वेश्य ही उपस्थित हो सकते हों अन्य मनुष्य नहीं 
ऐसा नहीं है, क्योंकि धर्ममें जो योग्यता आ्राह्मणादि वर्णवालोंकी मानी 
गई है वही योग्यता अन्य गर्मज मनुष्योंमें भी होती है, अन्यथा नीचमोत्री 
मनुष्य भी केवछी और श्रुतक्ेवलीके पादमूलमें क्ञायिकसम्यग्दशनको 
उत्पन्न करते हैं और वे देशचारित्र तथा सकलचारित्रकों भी धारण 
करते हैं इस आशयका आगम वचन नहीं बन सकता है। वास्तवमें 
समवसरण एक घर्मसभा है। वहाँ मात्र मोक्षमागंका उपदेश दिया जाता 
है, क्योंकि यह इसीसे स्पष्ट है कि आदिनाथ जिनने सराग अवस्थामें ही 
समाजव्यवस्थाके साथ आजीविकाके उपाय बतछाये थे, केवलज्ञान होने 
पर नहीं |३ इस अवस्थामें यही मानना उचित है कि अन्य वर्णवालों और 
स्लेच्छोंके समान शुद्ध वर्णके मनुष्य भी समवसरण और जिन मन्दिरमें 
जाकर धर्मछाभ लेनेके अधिकारी हैं । 


अब थोड़ा आचारघर्मकी दृश्सि विचार कीजिये। साधारणतः यह 
नियम है कि मुनिधर्मको वही मनुष्य स्वीकार करता है जिसके चित्तमें 
संसार, देह और भोगोंके प्रति मीतरसे पूर्ण वैराग्य उत्पन्न हो जाता है। इस 
स्थितियें वह अपने इस भावक्रो अन्य कुट्ठम्बी इष्ट-मित्रोंके प्रति व्यक्त कर 
उनकी अनुज्ञापूवक वनका मार्ग स्वीकार करता है और वहाँ दीक्षकाचार्योंकी 
कुलपरम्परासे सम्बन्ध रखनेवाले ज्ञान-विज्ञानसम्पन्न, अनुभवी और प्रशम- 
मति किसी आचायके सानिध्यमें अन्तरक्ष परिग्रहके त्यागके लिए उद्यत हो 
बाह्य परिग्रहक्के त्यागपूवक मुनिधर्मकी अज्ञीकार करता है। किन्तु इतना सत्र 


१, तिलोयपण्णनत्ति श्छो० &६२। २. जीवस्थान सम्यक्त्वोत्पत्ति 
चूलिका सू० ११ गोम्मटसार कर्मकाण्ड गा० ३२६ । ३, महापुराण प० 
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कुछ करने पर भी उस समय उसके मुनिधर्मके अनुरूप अन्तरद्ध परिणाम 
ट्ो ही जाते हैं ऐसा कोई निम्रम नहीं है। किसीके बाह्य परिमग्रहके 
त्यागके साथ ही मुनिपदक्के योग्य परिणाम हो जाते हैं, किसीके कालान्तरमें 
होते है और किसीके जीवन पयन्त नहीं होते। चरणानुग्रोगकी पद्धतिसे 
बह उस समयसे मुनि माना जाता है, क्योंकि चरणानुयोगमें मुख्यतासे 
बाह्य आचारका विचार किया गया है। पर करणानुयोगकी पद्धतिस' 
भावमुनि होना केवल दीज्ञाके अधीन नहीं है। मुनिपदके योग्य परिणाम - 
बाह्य परिग्रहका त्याय किये बिना नहीं होते यह तो है पर बाह्य परिग्रहका 
त्याग करने पर वे हो ही जाते हैं ऐसा नहीं है। मुनिधर्मको अद्भीकार 
करनेका यह उत्सग मार्ग है। इसके अपवाद अनेक हैं | 


किन्तु णहस्थवर्मको अज्भजीकार करनेकी पद्धति इससे कुछ भिन्न है, 
क्योंकि इसे केवल मनुप्य ही स्वीकार नहीं करते, तियञ्न भी स्वीकार करते 
हूं और ब्रतोंकोी स्वीकार करनेवाले सब्र तियश्वोंका किसी गुरुके समक्ष 
उपस्थित होकर दीक्षा लेना सम्भव नहीं है। मनुष्योंमे भी देशविरत 
गहस्थके जीवनसे अन्य गहस्थके जीवनमें ऊपरी बहुत ही कम अन्तर होता 
है। सांसारिक प्रपशथ्ममं दोनों ही उलमे हुए होते हैं। केवछ देशविरत 
गरहस्थका जीवन सब्र कार्योंमें मर्यादित होने छगता है और अन्य ग्रहस्थोंका 
जीवन मर्यादित नहीं होता । ऊपरसे देखनेमें यह अन्तर बहुत ही कम 
दिखलाई देता है पर आन्तरिक परिणामोंमें इसका प्रभाव सीमातीत होता 
है । देशविरत ग्रहस्थकी अन्य प्राणियोंके साथ व्यवहार करनेमें सीमा होती 
है, वचन बोलनेमें सीमा होती है, द्रव्यके स्वीकार करनेमें सीमा होती है, 
स्रीके स्वीकार करनेमे स्वीमा होती है और धनादिके संश्जय करने तथा 
भोगोपमोगर्म सीमा होती है। किल्तु अन्य सहस्थके जीवनमें ऐसी सीमा 
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परिछत्तित नहीं होती । ऐसी सीमा बाँधनेके लिए. उसे अन्य किसीके पास 
जाकर प्रतिज्ञात होनेकी आवश्यकता नहीं है.। मनमें संकल्प करके उसका 
निर्वाह करते रहनेसे भी काम चल सकता है। यदि कोई गशहस्थ किसी 
गुरुके पास जाकर प्रतिज्ञात होता है तो मी कोई हानि नहीं है। उससे 
लाम ही है। पर एकमात्र वही मार्ग है ऐसा मानना उचित नहीं है, 
अन्यथा तियश्ञोंमँ देशविरतका स्वीकार करना नहीं बन सकेगा | यह 
गृहस्थधर्म और मुनिधर्मको स्वीकार करनेकी व्यवस्था है। इसपर दृष्टि 
डालनेसे भी विदित होता है कि इसमें वर्ण-व्यवस्थाके लिए. कोई स्थान 
नहीं है। जिस घर्ममें सांसारिक प्रपश्चमात्र देय माना गया है उसमें 
आजीविकाके आधारसे घर्मको स्वीकार करने और न करनेका प्रश्न ही 
नहीं उठता । वर्णव्यवस्था आजीविकाका मार्ग है और धर्म मोछ्षका मार्ग 
है | इन दोनोंका क्षेत्र ही ज३ अलग-अलग है तब एकके आधारसे दूसरेका 
विचार करना उचित कैसे कहा जा सकता है | 

माना कि आचार्य जिनसेनने गर्भा्वय आदि क्रियाओं और दीक्षान्वय 
आदि क्रियाओंका निर्देश करते हुए. उनका उपदेश मुख्यतया ब्राह्मणोंके 
लिए दिया है। उन्होंने तीथह्डर, चक्रवर्ती और इन्द्रपद की प्राप्ति भी इन्हीं 
क्रियाओं द्वारा कराई है । वहाँ इन क्रियाओंकी एक पर्याय तक सीमित न 
रख कर तीन पर्यायों तक इनका सम्बन्ध स्थापित किया गया है। जो 
साधारण गशहस्थ है उसके योग्य ये सब क्रियाएँ नहीं हैं। किन्तु जिसमें 
सब्न गृहस्थोंके स्वामी होनेकी क्षमता है, जो जिनदीक्षाके बाद मुनिपदमें 
प्रतिष्ठित होकर तीथं्ूर प्रकृतिका बन्ध करनेका अधिकारी है, जो मर कर 
नियमसे देव होता है और वहाँ मी जो इन्द्रपदका भोक्ता होता है और 
जो पुनः मनुष्य होने पर चक्रवर्तोके पदके साथ तीथंछर होकर निर्वाण 
प्राप्त करता है उसके लिए ये सब क्रियाएँ कही गई हैं। इनमें एक लिवि- 
संख्यान क्रिया है। इस द्वारा तीन वर्णके मनुष्योंको ही लिपिज्ञानका 
अधिकार दिया गया है। शू द्र क्रियामन्त्र विधिसे अक्षरज्ञानका अधिकारी 


त्त हे 
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नहीं है। वह स्वयं किसी प्रकार अक्षुरज्ञान कर ले यह बात अलग है। 
एक उपनीति क्रिया है। इस द्वारा भी तीन वर्णके मनुष्योंको 
उपनयन दीक्षाका अधिकारी माना गया है। इसी प्रकार आगे 
ब्रतचर्या आदि जितनी भी क्रियाएँ हैं बे सब द्विजोंके लिए. ही कही 
गई हैं। तात्पर्य यह है कि इन क्रियाओं हारा यह दिखलाया गया 
है कि क्रियामन्त्रोंका आश्रय लेकर त्रत धारण करना, जिनदीक्षा लेना, 
तीथंड्डुरपदके योग्य सोलह कारण भावनाओंका चिन्तवन कर तीथंड्लर 
प्रक्तिका बन्च करना आदि सब्र काय ह्विजोंके लिए ही सुरक्षित हैं। 
यदि शूद्रवर्णके मनुष्योंके लिए वहाँ कोई बात कही गई दे तो वह केवल इतनी 
ही कि जो दीछाके योग्य कुल ( तीन वण )में उत्तन्न नहीं हुए. हैं और जो 
विद्या और शिल्मकर्मसे अपनी आजीविका करते हैं उनके उपनयन आदि 
संस्कार करना सम्मत नहीं हैं। वे यदि उचित ब्रतोंको धारण करते हैं तो 
हैं उचित है कि वे सन्‍्यासपूवक मरणके समय तक एक शाटकनत्रतको 
धारण करके रहें । यद महापुराणके क्रियामन्त्रगर्भ उपदेशका सार है, 
इसलिए यह कहा जा सकता है कि महापुराणके उक्त उपदेशके अनुसार 
शूद्रवर्णके मनुष्य पूजा आदि सब धार्मिक कतंब्योंसे वच्चित हो जाते हैं । वे 
न तो यज्ञापवीत पद्दिन सकते हैं, न रुरुके पास जाकर लिपिज्ञान प्राप्त कर 
सकते हैं, न जिनमन्दिरमें जाकर या बाहरसे ही जिनदेवकी अर्चा वन्दना 
कर सकते हैं और न अतिथि-सत्कारपूर्वक दान ही दे सकते हैं । 
किन्तु शू द्रोंके सम्बन्ध इन तथ्योंकों स्वीकार करनेके पहले हमें 
महापुराणक्रे क्रियामन्त्रगर्म इस उपदेशकी समीक्षा करनी होगी । हमें 
देखना होगा कि आचाय जिनसेनने इस उपदेशके भीतर जिन तथ्योंका 
निर्देश किया है वे वीतराग स्वज्देवकी वाणीके कहाँ तक अनुरूप हैं । 
इसके लिए सब प्रथम हम श्रात्रकाचारको ही छेते हैं। आचार्य कुन्दकुन्द 


१, देखो महापुराण पर्व ३८-३६ । 
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और स्वामी समन्तमद्रने वतछाया है कि जो अहिसादि पाँच अपुव्रतों और 
सात शीब्खतोंकी धारण करता है वह भ्रावक होता है। आावकका यह धर्म 
दाशंनिक आदि प्रतिमाओंके भेदसे ग्यारह मागोंमें बय हुआ है जो उक्त 
बारह तव्रतोंका विस्तारमात्र है। इस श्रावकधर्मको धारण करनेका अधिकारी 
कौन है इसका निर्देश करते हुए वहाँ पर जो बतलाया है उसका सार यह 
है कि जिसे सम्यग्दशन और सम्बस्शानकी प्राप्ति हो गई है और जो प्व॑ सार, 
देह और भोगोंकी निःसारताकों जानकर भी वर्तमानमें मुनिधर्मको स्वीकार 
करनेमें असमर्थ है वह आवकघमंके धारण करनेका अधिकारी है। जैसा 
कि हम पहले बतला आये हैं कि आवकके इस धर्मको मनुष्योंकी तो बात 
छोड़िए ख्रियाँ और तिर्यश्ञ तक धारण कर सकते हैं और इसे धारण करनेके 
लिए उन्हें न तो यज्ञोपवीत लेनेकी आवश्यकता है और न अन्य कोई मन्त्र- 
गर्म क्रिया करनेकी। स्पष्ट है कि मुनि और आ्रवकाचारका उपदेश और 
क्रियामन्तगर्भ धर्मका उपदेश इन दोनोंका परस्परमें कोई मेल नहीं है | 
आगमकी अन्य मान्यताओंकी दश्टिसि विचार करनेपर भी हमें इसमें 
अनेक विरोध दिखलाई देते हैं। उनमेंसे यहाँ पर हम एक ही विरोधका 
निर्देश करेंगे। आगममें तीथड्वर प्रकृतिके बन्धका प्रारम्भ मात्र मव॒ष्य करता 
है यह तो कहा है पर यह नहीं कहा कि मुनिपद्‌ पर आरूढ़ होनेके बाद ही 
वह उसका वन्ध कर सकता है। इसमें सन्देह नहीं कि तीथंड्डूर प्रकृतिका 
बन्ध सब्च सम्यग्हष्टि नहीं करते। जिनके मनमें आत्मकल्याणके साथ 
संसारके -अन्य प्राणियेकि उद्धारकी तीव्र भावना होती है वे ही इसका वनन्‍्ध 
करते हैं। इसके वन्धका प्रारम्भ करनेवाले मनुष्य आवक या मुनि होने 
ही चाहिये, वह भी क्रियामन्त्रगर्भ धर्मकी विधिसे, ऐसा कोई नियम नहीं 
है। किन्तु इसके विपरीत जो मात्र अविरतसम्यग्दष्टि हैं वे भी इसके 
बन्धका प्रारम्म कर सकते हैं। इतना ही नहीं, किन्तु जिन्होंने नरकायुका 
बन्ध कर लिया है और जो अन्तमुहृर्त काछके भीतर मिथ्यादष्टि होकर 
नरकमें उत्पन्न होनेवाले हैं ऐसे सम्यग्दृष्टि मनुष्य भी इसके बन्धका प्रारम्भ 
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कर सकते हैं। राजा श्रेणिक नरकायुका बनन्‍्ध करनेके बाद ज्ञायिक- 
सम्यग्दृष्टि होकर तीर्थद्वर प्रकृतिका बन्ध करते हैं यह क्‍या है ? उनके मुनि 
होनेकी बात तो छोड़िए, उन्होंने क्रियामन्त्रग्भ धर्मकी अज्ञीकार कर यज्ञो- 
प्ीत तक धारण नहीं किया था | फिर भी वे तीथंह्डर प्रकृति जैसे लोकोत्तर 
पुण्यका सश्लय कर सके क्या यह इस क्रियामन्त्रगर्भ धर्मकी निःसारताको 
सूचित नहीं करता है ! पदमपुराणमें ऐसे धर्मकी निःसारताका निर्देश करते 
हुए आचाय रविषेण कहते ह--- 


चातुर्विध्यं च थज्ञात्या तन्‍न युक्तमहेतुकम्‌ । 
ज्ञानं देहविशेपषस्य न च श्लोकाम्निसम्भवात्‌ ॥११-१६४॥ 


इसमें ब्राह्मणादि चार जातियोंकी निःसारताका निर्देश करते हुए कहा 
गया हैं कि हेतुके विना चार जातियोंकी मान्यता ठीक नहीं है | कदाचित्‌ 
जातियोंकी पुष्टिमें यह हेतु दिया जाय कि ब्राह्मण आदिका शरीर मन्त्रों और 
अग्निके द्वारा संस्कारित होकर उत्पन्न होता है, इसलिए उसमें विशेषता 
आ जाती है सो ऐसा भी कहना ठीक नहीं है, क्योंकि शूद्रके शरीरसे 
ब्राह्मण आदिके शरीरमें कोई विशेषता नहीं देखी जातो | 


>> ८६ 


पद्मपुराणके इस कथनसे स्पष्ट है कि महापुराणमें जिस क्रियामन्त्रगर्भ 
धर्मका उपदेश दिया गया है उसे जैनधर्ममें रश्चमात्र भी स्थान नहों 
है। माना कि पश्चपुराणमें यह श्लोक वेदविहित जातिधर्मका निरा- 
करण करनेके लिए आया है। पर वह प्रकृतमें शत प्रतिशत छागू होता 
हैं, क्योंकि महापुराणम भी गर्भान्वय आदि क्रियाओंके आश्रयसे उसी 
वेटविदित धम द्वारा जेनधमकी जातिघ मे बनानेका प्रयत्ष' किया गया है। 
इसको स्पष्ट रूपसे समभनेके लिए इसकी मनुस्मृतिकरे साथ तुलना कर लेना 
आवश्यक है। इससे बिदित द्ोगा कि जिस प्रकार मनुस्मृतिसें उपनयन 
आदि संस्कार, यज्ञादिकी दीक्षा तथा इज्या आदिका अधिकारी तीन वर्णुके 
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मनुष्योंकी माना गया है! उसी प्रकार यहाँ पर भी उपनयन आदि संस्कार 
श्रावक-मुनिदीज्षा तथा इज्या आदिका अधिकारी तीन वर्णके मनुष्योंकों ही 
माना गया है ।* वहाँ पर जिस प्रकार प्रत्येक वर्णका मनुष्य अपने-अपने 
धर्मका ठीक तरहसे पाछन करता है इस पर नियन्त्रण रखनेका अधिकार 
राजाको दिया गया है उसी प्रकार यहाँ पर भी प्रत्येक वर्णका मनुप्य 
अपने-अपने घमका ठीक तरहसे पाछन करता है इस पर नियन्त्रण रखनेका 
अधिकार राजाको ही दिया गया है। और भी ऐसी अनेक बातें हैं जो 
यह माननेके लिए बाध्य करती हैं कि महापुराणमें प्रतिपादित इस क्रिया- 
मन्बगर्भ धर्मका सम्बन्ध जैनधर्मके साथ न होकर, मनुस्मृतिके आधारसे ही 
इसका महापुराणमें उल्लेख हुआ है | 


प्रकृतमें यह बात ज्ञातव्य है कि महापुराणमें यह उपदेश भरत चक्र- 
वर्तीके मुखसे दिछाया गया है। साथ ही यह भी ज्ञातव्य है कि आचार्य 
जिनसेनके पूर्ववर्तों आचार्योने इसका उल्लेख तक नहीं किया है। यदि 
हम महापुराणको ही बारीकीसे देखते हैं तो हमें यह भी स्पष्ट रूपसे विदित 
होता है कि आचाय जिनसेन स्वयं भगवान्‌ आादिनाथ द्वारा उपदिष्ट मोक्ष॒- 
मार्यकी घमपरम्पराको इसमें गर्मित करनेका तो प्रयत्न करते हैं परन्तु वे 
इसे वीतराग वाणीका अज्ग बनानेके लिए प्रस्तुत नहीं हैं । उनके सामने 
परिस्थिति जो भी रही हो, इसमें सन्देह नहीं कि उनके इस प्रयत्नसे 
उत्तरकाल्नीन कुछ जैन साहित्यमें जैनधर्मके प्रतिषादन करनेकी न केवल 
दिशा बदछ गई है अपि तु उसने अपने सर्वोपकारी व्वक्तिवादी गशुणको 
छोड़कर संकुचित वर्गवादी जातिधर्मका रूप ले लिया है। 


१, मनुस्मति आ० १० इको० १२६॥ २, महापुराण प० ३६ 
श्छो० १५८, प० ४० श्छो० १६५ से । ३. मनुस्मति अ० ७ श्लो० 
१७-१८ | ४७. महापुराण पे ४० श्लोक १६८ 
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कहाँ तो जैनधर्मकी यह मान्यता कि आये और म्लेच्छ सभी मनुष्य 
मुनिधर्मके अधिकारी हैं और कहाँ महापुराणकी यह व्यवस्था कि ह्विजवर्णके 
मनुष्य ही श्रावक और मसुनिदीक्षाके अधिकारी हैं। कहाँ तो जैनधमका 

उपदेश कि जो नीचगीन्नी मनुष्य मुनिधर्म स्वीकार करते हैं उनका 
उसे स्वीकार करते समय ही नीचगोत्र बदलकर उच्च गोत्र हो जाता है और 
कहाँ महापुराणकी यह व्यवस्था कि प्रत्येक वर्ण जन्मसे होता है और शाद्र 
न तो अपना कर्म ही बदल सकते हैं भोर न धममें उच्चपदके अधिकारी 
ही हो सकते हैं | कहाँ तो जैनधर्मका यह उपदेश कि दान और पूजा यह 
प्रत्येक शहस्थका दैनिक कर्तव्य है और कहाँ महापुराणकी यह व्यवस्था कि 
पूजा ओर दान आदि कर्मोंका अधिकारी एकमात्र द्विज है। कहाँ तो जैन- 
धर्मकी यह सारगर्भित देशना कि चाण्डाल भी ब्रतोंकोी स्वीकार कर ब्राह्मण 
हो जाता है ओर कहाँ महापुराणकी यह व्यवस्था कि उपनयन संस्कार 
करनेसे ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैश्य ही द्विज संज्ञाको प्रात्त होते हैं । 

विचार करनेसे विदित होता है कि मह्यपुणकी पूर्वोक्त व्यवस्थाओंके 
कारण ही जैनधर्ममें शद्रोंकी उनके दैनन्दिनके पूजा आदि वैयक्तिक धार्मिक 
कतंव्योंसे वद्चित किया जाने छगा हैं। किन्दु जेसा कि हम पूर्वमें बतला 
आये हैं कि जिनतरिम्बदश न भी सम्यक्त्वकी उत्पत्तिका एक निमित है और 
सम्यग्दशन, सम्यग्जञान व सम्बकचारित्रकी प्राप्ति चाए्डाल आदि शाद्गोंको 
भी होती है, क्‍योंकि वे गर्भज है, संज्ञी हैं और पर्याप्त हैं। उन्होंने 
सम्यग्दशनकी पग्राप्तिकि लिए जो जन्मसे आठ वर्ष काल होना चाहिए. वह 
भी पूरा कर लियां है तथा अन्य वर्णवालोंके समान उनकी मी काललब्धि 
आ गई हो सकती है, इसलिए वे गहस्थोंके पूजा आदि सत्र कर्तव्योंके 
अधिकारी तो हैं हो। साथ ही यदि उन्हें संसार, देह और भोगोंसे वैराग्य 
हो जाय तो वे मुनिपदके भी अधिकारी हैं। छौकिक कर्म जो उनकी 


१. सायारघर्माम्त अ० २ श्लो० २२ । 
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आजीविकाके साधन हैं वे इसमें बाबा उत्पन्न नहीं कर सकते | इतना 
अवश्य है कि जिस क्रमसे उनकी आत्मोन्नति होने छगती है उसी कऋमसे 
उनकी आजीविका भी अपने-अपने पदके अनुरूप होती जाती है। अतः 
अन्य मनुष्यों और तिर्यश्ञोंके समान शूद्र भी समवसरणमें पहुँचकर 
धर्मोपदेश सुनते हैं और जिनदेवके दर्शन करते हैं यह मानना 
उचित ही है। 

जिनमन्दिर समवसरणकी प्रतिकृृति है। इस विषयको स्पष्ट करते हुए 
पण्डितप्रवर आशाधरजी सागारघर्मामृतमें कहते है--- 


सेयमास्थायिका सोथ्य॑ ज्ञिनस्तेइसी सभासदः । 
[३० श # 5 को ३ 85० 
चिन्द्यन्निति तत्रोच्चरनुमोदेत धार्मिकान्‌ ॥६-१०॥ 


जहाँ साज्ञात्‌ जिनदेव विराजमान होते हैं वह समवसरण यही है जो 
जिनमन्दिरके रूपमें हमारे सामने उपस्थित है) जो जिनदेव गन्धकुटीमें 
विराजमान होते हैं वे जिनदेव यही हैं जो। जिन मन्दिरमें वेदीके ऊपर 
सुशोमित हो रहे हैं | तथा जो सभास द समवसरणमें बारह कोठोंमें बैठकर 
धर्मोपदेश सुनते है वे समासद्‌ यही तो हैं जो जिनमन्दिरमें बेठे हुए, हैं । 
इस प्रकार विचार करता हुआ यह भव्य वहाँ पर प्रतिकर्ममें छगे हुए सत्र 
धर्मात्माओंकी बार-बार अनुमोदना करे | 

सागारधर्मामृतका उक्त उल्लेख समवसरण और जिनमन्दिरमें एक- 
रूपता स्थापित करता है। यदि इनमें कोई अन्दर है तो इतना ही कि 
समवसरण साक्षात्‌ धर्मसभा है और जिन मन्दिर उसकी स्थापना है। 
इससे स्पष्ट है कि जो शू द्रादि मनुष्य समवसरणमभे जाकर जिनद्शन और 
धर्मश्रवणके अधिकारी हैं वे उसके स्थापनारूप जिनमन्दिरमें भी जाकर 
जिनदर्शन और धर्मश्रवणके अधिकारी हैं, क्योंकि धर्मसाधनकी दृष्टिसे 
साक्षात्‌ जिन और स्थापना जिनमें कोई अन्तर नहीं है । जो आसनन्‍्न मब्य 
समवसरणमें जिनदेवका दशनकर ओर धर्मोपदेश सुनकर सम्बक्त्व छाभ 


छू ढ 
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कर सकते हैं वे जिनमन्दिरमें भी जिनबिम्बका द्शनकर और धर्मोपदेश 
सुनकर सम्यक्त्व लाभ कर सकते हैं, क्योंकि आसन्नभव्यता और कमंहानि 
आदि गुण अमुक जातिके मनुष्पोंमें ही पाये जाते हैं शूद्रोम नहीं पाये 
जाते ऐसा कोई नियम नहीं है। भिनेन्द्रदेवने उनका प्रकाश चारों गतिके 
संशी पश्चेन्द्रिय पर्याप्त जीवोंमें बतछाया है। इतना अवश्य है कि क्ञायिक 
सम्यक्त्वकी उत्पत्ति स्थापना जिन आदिके सन्निकट न होकर तीथझ्डूर 
केवली, इतर केवली और श्रुतकेवलीके पादमूलमें ही होती है । 
श- ए: झओो्‌ | कह ० 

सस्यकूचारित्र धमे और उसका अधिकारी-- 

सम्बस्दशन और सम्यग्जञानके समान सम्यकचारित्र भी घर्मका अज्भ 
है यह तो हम पहले ही बतलछा आये हैं। प्रकृतमें उसके अन्तरद्ञ भोर 
वहिरज्ञ स्वरूपका विचारकर उसे धारण करनेका अधिकारी कौन है इसका 
निर्णय करना है। धर्ममें सम्बग्दशन, सम्यग्शान और सम्यकचारित्रका 
समान स्थान होनेपर भी सम्यग्द्शंनकी धर्मका मूल कहा है--दंसणमूलो 
धम्मो । कारणका निर्देश करते हुए. आचाये कुन्दकुन्द दशनप्राभ्तमें 
कहते हैं-- 

दंसणभद्दा भद्दा दंसणभद्दस्स णत्थि णिव्वाणं | 
सिज्क्॑ति चरियभट्टा दंसणभद्दा ण सिज्क॑ति ॥३॥ 

अर्थात्‌ जो सम्यदशनसे च्युत हैं वे धर्मसे ही भ्रष्ट हैं। उन्हें निर्वाणकी 
प्राप्ति नहीं होती। चारित्रश्नष्ट प्राणी कालान्तरमें सिद्धि प्राप्त कर सकते हैं पर 
सम्यग्दशनसे भ्रष्ट प्राणी सिद्धि प्राप्त करनेके अधिकारी नहीं होते । 

इस स्थितिके होते हुए भी जीवनमें चारित्रकी बड़ी उपयोगिता है। 
मोक्षप्रात्तिका वह अन्तिम साधन है। छुच्यका बोध होने पर उसमें निष्ठा 
सम्बदशनसे आती है और उसकी प्राप्ति सम्यकचारित्रसे होती है। तात्पय 


यह है कि जो चारित्र आत्माको लक्ष्यकी ओर ले जाता है उसे सम्यकचारित्र 
कहते हैं। बाह्य ओर आम्यन्तरके भेदसे वह दो प्रकारका है। राग और 
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देषकी निश्वत्ति होकर अपनी आत्मामें स्थित होना आम्बन्तर चारित्र हैं 
और उसके सद्धावमें वाह्म प्रदत्तिरूप वाह्म चारित्र है। बाह्य प्रवृत्तिकी 
सार्थकता आमभ्यन्तर चारित्रकी उन्मुखतामें है अन्यथा नहीं, इतना 
यहाँ विशेष समझना चाहिए। अधिकारी सेदसे वह दो ग्रकारका 
है--देशचारित्र ओर सकल्चारित्र | देशचारित्र शहस्थोंके होता है और 
सकलचारित्र साधुओंके [| सकल्चारित्र उत्सग मार्ग है, क्योंकि मोज्षप्रात्िका 
वह साज्षात्‌ साधन है और देशचारित्र अपवाद मार्ग है, क्योंकि इसमें 
संसारके कारण परिग्रह आदिकी त्रहुलता बनी रहती है ।' इनमेंसे देशचारित्र 
को धारण करनेके अधिकारी तियंथ्व ओर मनुष्य होते हैं और सकल- 
चारित्रकों धारण करनेके अधिकारी मात्र मनुष्य ही होते हैं। यह दोनों 
प्रकारका धर्म मीक्ष॒की प्राप्तिमें साधक है, इसलिए, इसमें जातिवादका प्रवेश 
नहीं हैं) इसी तथ्यकों स्पष्ट करते हुए आचार्य रविषेण प्मचरितर्मे 
कहते हैं--- 

न जातिगंर्हिता काचित्‌ गुणा: कल्याणकारणम ) 

चतस्थमपि चाण्डाद त॑ देवा ब्राह्मणं विदु; ॥२०४॥ पववे ३१ । 


अर्थात्‌ यह शूद्ध भौर चाण्डाल है इसलिए गह्नित है और यह ब्राह्मण 
है इसलिए पूज्य है ऐसा नहीं है। वास्तवमें गुण कल्याणके कारण होते 
हैं, क्योंकि कर्मसे कोई चाण्डाछ ही क्यों नहों यदि वह ब्रती है तो वह 
ब्राह्मण माना गया है | | 
तालय यह है कि जैनघर्ममं धर्मरूपसे प्रतिपादित चारित्रधर्म वर्णाश्रम 
धर्म नहीं है। किन्तु मोक्षकी इच्छासे आय या स्लेच्छ जो भो इसे स्वीकार 


१. रलकरण्ड० श्लो० ४७७ । २ रलकरण्ड दछो० ४६। ३. रलकरण्ड 
इलो ७०।॥ ४. रतकरण्ड श्छो० ७०॥ ७. सागारधर्मारुत अ० ७ 
इलो० ६० ।॥ ; 
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६ 
करते हैं वे इसके अधिकारी होते हैं। ओर यह दमारोी कोरी कल्पना 

हीं है, क्योंकि जैनघर्म तो इसे स्वीकार करता ही है, मनुस्मृति भी इस 
तथ्यकों स्वीकार करती हैं। वहाँ सामसिक अर्थात्‌ चारों वर्णोके समान 
धर्मका निर्देश करते हुए बतलाया है कि अहिंसा, सत्य, अस्तेय, शौच 
ओर इच्द्रियनिग्रह यह चारों वर्णोक्रे मनुष्यों द्वारा पालने योग्य सामान्य 
धर्म मनुने कहा है। यथा-- 


ु 
भ्द् 


अहिला सत्यमस्तेयं शोच बनिग्नहः । 
एवं सामासिक घस चातुवेण्यअ्थवीन्मचुः ॥4०-६३॥ 


याज्षवल्क्यस्मृतिमें यह सामान्य धम नौ भेदोंमें विभक्त किया गया 
| पाँच धरम तो पूर्वोक्त ही हैं। चार ये हैं--दान, दम, दया और 
ज्ञान्ति | प्रमाण इस प्रकार है 
अहिंसा सत्यमस्तेयं शौोचमिन्द्रियनिग्रहः । 
दान दसो दया छान्तिः सर्वेपां धर्ससाधनम्‌ । ॥५-१२२॥ 
इस शछाकमें आये हुए, 'सर्वेर्षा' पदकी व्याख्या करते हुए, वहाँ टीकामें 
कहा हूँ 
एसे सर्वेपां एरुपाणां प्राह्मणाद्याचण्डार्ल धर्मसाधनम्‌ । 
थांत्‌ ये अहिंसा आदि नो घम व्राह्यणसे लेकर चाण्डाल तक सत्र 
पुरुषोंके धर्मके सावन हू । 
. जैनधर्ममें शहस्थधर्मके बारह और मुनिधर्मके अद्याईस भेद किये गये 
हैं| उन सबका समावेश इन अहिंसादिक डक्त भर्मोमें है जाता है। 
विचार कर देखा जाय तो अहिंसा ही एक धर्म है। अन्य सब मात्र 
उसका विस्तार है, अतएवं यह माननेके लिए पर्याप्त आधार है कि 
मनुस्मृतिके ये बचन एकमात्र जैनधर्मकी ओर ही संकेत करते हैं। 


भथात्‌ मनुस्मृतिकार भी इन वचनों द्वारा यह स्वीकार करते हैं कि जैनपर्म 
६२ 
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प्राणीमात्रका धर्म है और वह वर्णाश्रम घम्से भिन्न है। इसी भावको 
व्यक्त करते हुए आचाये पूज्यपाद समाधितन्त्रमें कहते हैं-- 
जातिद॑हाश्रिता दृष्टा देह एव आत्मनो भवः । 
न सुच्यन्ते भवात्तस्मात्ते ये जातिकृताग्रहाः ॥मफा 
जाति-लिक्गविकल्पेन येषाँ च समयाग्रहः । 
तेडपि न प्राप्नुवन्त्येव परसं पद्मात्मनः ॥८ ६&॥ 
जाति देहके आश्रयसे देखी जाती है ओर आत्माका संसार एकमात्र 
यह देह है, इसलिए जो जातिकृत आम्रहसे युक्त हैं वे संसारसे मुक्त 
नहीं होते ॥८८॥ ब्राह्यण आदि जाति और जठाधारण आदि लिल्ञके 
विकल्पसे जिनका धर्ममें आग्रह है वे भी आत्माके परम पदको प्राप्त नहीं 
होते ॥८६॥ 
जैनधर्म किसी जातिविशेषका धर्म नहीं है। उसका दरवाजा सबके 
लिए, समानरूपसे खुला हुआ्ग है। श्रवकधर्म दोहाके कर्ताने आवकधर्मका 
उपसंहार करते हुए इस सत्यको बड़े ही मार्मिक़ शब्दोंमें व्यक्त किया है। 
वे कहते हैं-- 
एुहु धम्मु जो आयरइ बंभणु सुदुदु वि कोइ । 
सो सावउ कि सावयहं अण्णु कि सिरि सणि होइ ॥७६॥ 
ब्राह्मण हो चाहे शूद्र, जो कोई इस धर्मका आचरण करता है वह 
श्रावक है। और क्या श्रावकके सिरपर कोई मणि रहता है| 


समाजधमे 


व्यक्षिधम और समाजघममम अन्तर--- 
पिछले प्रकरणमें हम व्यक्तिगत घ॒र्मं पर बहुत कुछ लिख आये हैं। 
इस प्रकरणमें हमें समाजधघर्म पर विचार करना है। साथ ही यह भी 


समाजधमस १ 


देखना है कि समाजमें वर्ग-मेद मानकर अलग-अलग वर्गका कया व्यक्ति- 
गत धर्म मी प्रथक-प्रथक्‌ हो सकता है। किसी जैन कविने जीवनकी 
आवश्यकताओं पर प्रकाश डालते हुए यह दोहा कहा है-- 


कला बहत्तर पुरुषकी तामें दो सरदार । 
एक जोवकी जीविका एक जीव-उद्धार ॥ 


अर्थात्‌ सब कलाओंमें दो कलाएँ मुख्य हैं--एक जीविका और दूसरी 
आत्मोन्नति । जिसे इस दोहेमें 'जीव-उद्धार! शब्द द्वारा कहा गया है वही 
व्यक्तिगत धर्म है और जिसे “जीविका” शब्द द्वारा व्यक्त किया गया है 
वही समाजधर्म है। यहाँ जोविका शब्द उपलक्षण है। उससे राज्य, 
विवाह आदि उन सब व्यवस्थाओं और नियमोंका बोध होता है जो छोकमें 
समाजको सुसंगठित बनानेके लिए. आवश्यक माने गये हैं। यदि हम 
समाजधर्म और व्यक्तिधमंको भेद करके समभना चाहें तो यही कह सकते 
हैं कि उन दोनोंके लिए क्रमशः छोकिकधर्म और आत्मधर्म ये दो शब्द 
उपयुक्त होंगे | समाजधर्म द्वारा मुख्यतया शरीरसम्बन्धी सच आवश्यकताओं 
की पूर्ति होती है और व्यक्तिधर्म द्वारा आत्माको खुराक मिलती है। किन्तु 
शरीरसम्बन्धी सच आवश्यकताओंकी पूर्ति सज्ञठित सहयोगके बिना नहीं 
ही। सकती, इसलिए उन विधि-विधानोंको, जो सबमें सहयोग बनाये रखते 
हैं, समाजघरम कहते हैं और आत्मधमममें इस प्रकारके सहयोगकी अनिवार्य 
आवश्यकता नहीं पड़ती । जो व्यक्ति जितनी आत्मोन्नति करना चाहे करे, 
समाजके स्वार्थका हनन न होनेसे वह उसमें बाधक नहीं होता। प्रत्युत 
आदर्श मानकर वह उसका पदानुसरण करनेका ही प्रयत्न करता है, 
इसलिए इसे व्यक्तिधर्म कहते हैं। ये दोनों प्रकारकी व्यवस्थाएँ परस्परमें 
बाधक न होकर समानताके आधारपर एक दूसरेको पूरक हैं। 

जैनधर्म व्यक्तिधम है और वेदिकघर्म समाजधर्म है यह हम पहले ही 
लिख आये हैं। ऐसा लिखनेका कारण ही यह है कि जैनधर्मने मुख्यरूपसे 
आत्मोन्नतिके उपायों पर ही विचार किया है और वैदिकधर्ममें मुख्यरूपसे 


जु२? वर्ण, जाति और धर्म 


समाजव्यवस्थासस्वन्धी नियमोंका विचार किया गया है। इस विषयको 
स्पष्ट करनेके लिए, यहाँ पर हम दोनों धर्मोके घामिक साहित्यकी प्रकृतिको 
खोलकर रख देना आवश्यक मानते हैं। आचार जिनसेन प्रणीत महा- 
पुराणमें 'असि' आदि षट्कर्मव्यवस्थाका उपदेश आदिव़लह्या ऋषभदेवके 
मुखसे दिलाया गया है। पश्चपुराण और हरिवंशपुराणमें भी यह वर्णन 
छगभग इसी प्रकारसे उपलब्ध होता है। आदिनाथ जिनकी स्व॒ति करते 
हुए. स्वामी समन्तभद्रने स्वयंभूस्तोत्रमें उन्हें “कृषि! आदि कमका भी 
उपदेश कहा है। इससे इतना तो ज्ञात होता है कि यह मान्यता अपेक्षाकृत ' 
प्राचीन है। केवल आचाय जिनसेनकी अपने मनकी कल्पना नहीं है। 
किन्तु मगवान्‌ आदिनाथ असि' आदि घटकर्मव्यवस्थाका उपदेश केवल- 
ज्ञान होनेपर नहीं देते। केवलशान होनेपर वे एकमात्र मोक्षमार्गका ही 
उपदेश देते हैं। स्वयं आ० जिनसेन इस तथ्यको प्रकद करते हुए, क्या 
कहते हैं यह उन्हींके शब्दोंमें पढ़िए | वे कहते हैं-- 

असिमपिः कृपिविद्या वाणिज्य शिल्पमेच च | 

कर्माणीमानि पोढा स्थुः प्रजाजीवनहेतवः ॥१७४६॥ 

तन्न चृत्ति प्रजानां स भगवान्‌ मतिकीौशछात्‌ । 

डपादिक्षत्‌ सरागो हि स तदासीज्भगदूगुरुः ॥१८० पवे १६॥ 


अर्थात्‌ असि, मषि, कृषि, विद्या, वाणिज्य और शिल्प ये छह कर्म 
प्रजाकी आजीविकाके हेतु हैं। भगवान्‌ ऋषभदेवने अपनी बुद्धिकी 
कुशल्तासे प्रजाके लिए इन्हीं छुद्द कर्मों द्वारा चृत्ति ( आजीविका ) का 
उपदेश दिया था। सो ठीक ही है, क्योंकि उस समय जगदगुरु भगवान्‌ 
सरागी थे | 

यह कथन इतना स्पष्ट है जो हमें दर्पणके समान स्थितिको स्पष्ट करने में 
सहायता करता है। आजीविकाके उपाय सोचना और उनके अनुसार 
व्येवस्था चनानां इसका सम्बन्ध सोक्षमार्गसे नहीं है। मोक्षमागम्म मात्र 
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आत्मशुद्धिके उपायों पर विचार किया जाता है। उन दोनोंकी व्यवस्थाएँऔर 
उनके नियमोपनियम भिन्न भिन्न हैं ओर उनके उपदेश अधिकारी व्यक्ति 
भी भिन्न भिन्न हैं। जहाँ समाजव्यवस्थाका उपदेशक सरागी और गहस्थ 
होताहै वहाँ मोक्षमागंका उपदेशक बीतरागी होता है। जो अल्पज्ञ मुनि या 
हस्थ मोक्षमार्गका उपदेश देते हुए. उपलब्ध होते हैं वे वास्तव उसके 
उपदेशक न होकर अनुवादमात्र उपस्थित करते हैं। जैनसाहित्यमें जहाँ 
भी समाजव्यवस्थाका उल्लेख आया है या उसके कुछ नियमोपनियमोंका 
विधान किया है वहाँ उसे युद्धादके वर्णनके समान किस कालमें किस 
व्यक्तिने समाजके सद्भठनके लिए क्या प्रयत्न किया इस घटनाका चित्रणमात्र 
जानना चाहिए। इससे अधिक घधर्मकी दृष्टिसे उसका वहाँ अन्य कोई 
मूल्य नहीं है। यद्यपि उत्तरकाल्में नीतिवाक्यामृत और त्रिवर्णाचार 
जैसा जैनसाहित्य लिखा गया है और श्हस्थाचारके प्रतिपादक ग्रन्थोमें 
' समाजव्यवस्थाके अद्जमूत खान-पान और विवाह आदिसम्बन्धी नियमोंका 
भी डल्लेख हुआ है पर इस प्रकारके साहित्य और उल्लेखोंका सर्वश् 
बीवरागकी वाणीके साथ यक्तिश्वित्‌ भी सम्बन्ध नहीं है यह स्पष्ट ही है| 
प्राचीन साहित्के साथ आधुनिक साहित्यकी तुलना करके भी यह बात 
समझती जा सकती है। खान-पानके नियमोंसे हमारा तात्पय॑ भक्त्यामच्य- 
सम्बन्धी नियमंसे नहीं है । भक्ष्याभक्ष्यका विचार कर अभच््यभक्षण नहीं 
करना मूलतः जैनधरमंकी आत्मा है। यह तो जैन धार्मिक साहित्यकी 
प्रकृति है । 
अब चेदिक साहित्यकी प्रकृतिपर विचार कीजिए. । मनुस्मृतिकी रचना 
वेद, ब्राह्मण, आरण्पक, उपनिपद्‌, ग्रह्मयूत्न ओर श्रौतसूत्रके आधारसे हई 
है। यह वेदिकथमका साज्भोपाद्ध प्रतिपादन करनेवाला धर्म ग्रन्थ है| 
इसके प्रारम्भमें ही बतलाया है कि कुछ ऋषियोंने भगवान्‌ मनुके पास 
जाकर पूछा कि हे सगवन्‌ | हमें चार वण और उनके अवान्तर भेदोंके 
मंका उपदेश दीजिए, क्योंकि अपोस्पेय वेदबिहित धर्मका उपदेश 
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देनेके आप अधिकारी हैं। इस पर भगवान्‌ मनुने धर्मशासत्रका उपदेश 
दिया । इस प्रसज्ञको व्यक्त करनेवाले मनुस्मृतिके श्लोक इस प्रकार हैं-- 

मलुमेकाग्मासीनमभिगम्य_ सहषयः । 

प्रतिपूज्य यथान्यायमिदं वचनमत्रुवन्‌ ॥१॥ 

भगवन्‌ स्वचर्णानां यथाचदलुपूचशः । ' 

अन्तरप्रभवाणां च धर्मान्नो वक्‍तुमहसि ॥२॥ 

त्वमेको हास्य सर्वेस्थ विधानस्य स्वयंभुवः । 

अचिन्त्यस्थाप्रमेयस्य कायतत्त्वा्थवित्मसो ॥३॥' 

' स तै; पृष्टस्तथा सम्यगमितौजा महात्मसिः । 
प्रत्युवाचाच्य तान्सर्वान्महर्षीन्‌ श्रयतामिति ॥४॥ 


इसके बाद याशवल्क्यस्मृतिका स्थान है। इसमें भी चार वर्णों और 
चार आश्रमोंके धर्मोकी प्रच्छा करा कर उत्तरस्वरूप वर्णाश्रमघर्मका विचार , 
किया गया है | तात्पय यह है कि समस्त बैदिक साहित्यमें एकमात्र 
वर्णाश्रमधर्मका विचार करते हुए. मनुष्यजातिके चार मूल भेद मान लिये 
गये हैं। छोकमें आजीविकाके आधारसे नामकरणकी परिपाटी देखी 
जाती है। अध्यापनका कार्य करनेवालेको अध्यापक कहते हैं और न्याय- 
विभागको सम्हालनेवाला न्यायाधीश कहलाता है। इसी प्रकार जो स्वयं 
सदाचारका पालन करते हुए. अध्यापनका कार्य करते हैं वे ब्राह्मण कहे 
जावें, जो देश और समाजकी रक्तामें नियुक्त हैं वे क्षत्रिय कहे जावें, जो 
कृषि, वाणिज्य और पशुपालनके द्वारा अपनी आजीविका करते हैं वे वेश्य 
कहे जावें तथा जो शिल्प आदिके द्वारा अपनी आजीविका करते हैं वे 
शूद्र कहे जावें यह विशेष आपत्ति योग्य न होकर आजीविकाके आधारसे 
नामकरणमात्र है। ऐसा हमेशासे होता आया है और भविष्यमें भी 
होता रहेगा | मुख्य अड़चन तो इन ब्राह्मणादि वर्णोकी जन्मसे मानने 
की है। कुछ अपवादोंको छोड़कर समस्त वैदिक अन्योंका एकमात्र यही 
अभिप्राय है कि ब्राह्मणकी सन्‍्तान ब्राह्मण ही होती है । वह चाहे सदाचारी 
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हो या दुराचारी, अध्यापन काय करता हो या न करता हो | यह ईश्वर 
का विधान है। उसमें परिवर्तन करना मनुष्यके बूतेके बाहर है। 
ज्षत्रियादि अन्य वर्णोके सम्बन्धर्म भी वहाँ पर इसी प्रकारके नियम देखे 
जाते हैं| यही कारण है कि उस घर्ममें एकमात्र जन्मसे वर्णव्यवस्था 
मानी गई है कमंसे नहीं। 
उस धम्मके मूल अन्य वेद हैं। इन्हें धमंका मूल कहा जाता है-- 
वेदोडखिलो धर्ममूलम्‌ | इनमें मुख्यरूपसे यागादि क्रियाकाण्डका ही विस्तार 
है। ब्राह्मण ग्रन्थ वेदोंका विस्तार होनेसे उनमें भो इसीका ऊहापोह किया 
गया है | उपनिषदोंको छोड़कर अन्य धार्मिक साहित्यकी स्थिति इससे कुछ 
मिन्न नहीं है। उपनिषदोंमें ज्ञानकाएडपर जोर देकर भी उस विद्याको ब्राह्मणों 
तक ही सीमित रखनेका प्रय्ल हुआ है, क्‍यों कि मनुस्मृतिमें कमके प्रवृत्त 
कर्म और निदृत्तकर्म ये दो भेद करके निदृत्तकर्म (ज्ञानमार्ग) का अधिकारी 
ब्राह्मण ही माना गया है |” इन सत्र अन्योंकी प्रकृति ब्राह्मणोंकी प्रतिष्ठा 
स्थापित करना होनेसे इनमें पूरे समाजकी रचना एकमात्र उक्त तथ्यको 
केन्द्रमें रख कर को गई है। ऋग्वेद, यजुर्येंद और अथव॑बेदमें सृष्टि उत्पत्तिके 
प्रसद्न्‍में ये मन्त्र आये हैं--- 
यम्पुरुष व्यद्धुः कतिधा व्यकल्पयन्‌ । 
मुख किमस्य को बाहू कावूरू पादादुच्येते ॥ 
ब्राह्मणो5स्य सुखमासीदू्‌ वाहू राजन्यः कृदः । 
उरू दद॒स्य यद्देश्यः पद्मयां झुद्दो अजायत ॥ 
१. एप सब: समुदिष्टः कर्मणां व: फलोदयः । 
नैश्नेयसकरं कम विप्रस्येद॑ निवोधत ॥ 
मनुस्खति अ० १२ शइलो० ८२ । 
२. परु० स० १०-६०, ११-६२ | य० सं० ३१, १०-११ । 
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तैत्तिरीयारण्यकके तृतीय प्रपाठकके बारहवें अनुवाकमें भी ये मन्त्र 
आये हैं। इनकी व्याख्या करते हुए सायणाचार्य कहते हैं--प्रजापतिके 
प्राणरूप देवोंने जब विराट रूप पुरुषको रचा अर्थात्‌ अपने संल्कपसे उत्पन्न 
किया तत्र कितने प्रकारसे उसे रचा ? उसका मुख कौन हुआ, उसके दोनों 
बाहु कोन हुए, उसके दोनों उर ( जंधाएँ ) कौन हुए और उसके दोनों 
पण कौन हुए ! ब्राह्मणोंको उसके मुखरूपसे उत्तन्न किया, ज्षत्रियोंकों दोनों 
बाहुरूपसे उत्पन्न किया, वेश्योंको दोनों उररूपसे उत्पन्न किया और शाद्ठों- 
को दोनों पगरूपसे उत्पन्न किया | 


इस ग्रसद्भमें बहुतसे विद्वान्‌ यह आपत्ति करते हैं कि यह रूपक है | 
बस्तुतः ब्राह्मणवर्णा पठन-पाठन आदि कार्य मुख्य है, इसलिए उसे 
मुंखकी उपमा दी गई है, क्षत्रियवर्णका रक्षा काये मुख्य है, इसलिए उसे 
दोनों बाहुओंकी उपमा दी गई है, वैश्यका अन्नोत्पादन आदि कार्य मुख्य 
है, इसलिए उसे दोनों उरुओंकी उपमा दी गई है और शूद्धवर्शका सेवा 
काय सुख्य है, इसलिए उसे दोनों पर्मोकी उपमा दी गई है | किन्तु उनकी 
यह आपत्ति हमें प्रकृतमें उपयोगी नहीं जान पड़ती, क्योंकि सृष्टिके उत्पत्ति 
क्रमके प्रसड़से ये मन्त्र आये हैं, इसलिए इनका सायणाचार्यक्षत अर्थ ही 
सज्भत छगता है। वैदिकधममें सष्टिको सादि मानकर इश्वरकी उसके प्रमुख 
आरम्मक कारणरूपसे स्वीकार किया गया है। ऐसी अवस्थामें ब्राह्मणादि 
वर्णोकी उत्पत्ति ईश्वरका कार्य ही ठहरती है) वह मनुष्योंका ता उत्तन्न 
करे और उनके प्रथक्‌प्रथक्‌ बण ओर काथ निश्चित न करे यह सम्मव 
हों प्रतीत होता । हमें तो वैदिक धर्मग्रन्थोंकी यह प्रकृति ही माननी 
चाहिए, अन्यथा जिस देतुसे यह उपक्रम किया गया उसकी पुष्टि नहीं 
होती | यह वैदिक धार्मिक साहित्यक्री प्रकृति है। इस प्रकार इन दोनों 
धर्मोक्े साहित्वा आलोठन करनेसे व्यक्तिधर्म और समाजघर्मके मध्य 
मौलिक भेद क्‍या है यह स्पष्ट हो जाता है। 


हि 
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चार दर्णोका वरणधर्मं-- 

जैसा कि हम पू्वमें कह आये हैं, मनुस्म॒ति एकमात्र इसी तथ्यका 
अनुसरण करती है। यही कारण है कि वेदविहित घर्मकी वह सर्वोत्कृष् 
व्याख्या मानी जाती है और सभी सामाजिक व्यवस्थाओंका उसके आधारसे 
विचार किया जाता है। बद्यपि स्मृतिग्रन्थ अनेक हैं परन्तु थोड़े बहुत 
मतमेदोंको छोड़कर मौलिक मान्यताकी इृष्टिसे उनमें कोई अन्तर नहीं 
| वैडिक परम्परामें जो दशन ईश्वरवादी नहीं हैं, समाजव्यवस्थामें वे 
उसे मान्य करते हैं, इसलिए यहाँ पर मुख्यतः मनुस्मृतिके आधारसे 
समाजधमंका चित्र उपस्थित कर देना हम आवश्यक मानते हैं। मनु- 
स्मृतिके प्रारम्ममं सष्टिकी उसचिका निर्देश करनेके साथ चार वर्णोंकी 
उत्तत्ति और उनके प्रथक्‌-प्रथक्‌ वर्णधर्मका निर्देश करते हुए. बतलछाया गया 
है कि ब्रह्मने ब्राह्मणोंके अध्ययन, अध्यापन, वजन, याजन, दान और ' 
प्रतिग्रह ये छह कर्म निश्चित किये। ज्ञत्रियोंके प्रजाकी रक्षा, दान,_ पूजा, 
अध्ययन और विषयोंके प्रति अनासक्ति ये कर्म निश्चित किये । वैश्योंके 
पशुओंकी रक्चा, दान, पूजा, अध्ययन, वाणिज्य और कुसीद ये कर्म 
निश्चित किये तथा शूद्वोंका डाहसे रहित द्वोकर उक्त तीन वर्णोकी शुश्रृषा 
करना एकमात्र यह कर्म निश्चित किया। यहाँ पर जिन वर्णोके जो कर्म 
बतलाये गये हैं उनका जीवनपयन्त पालन करना यही उनका स्वथर्म है। 
अपने-अपने धर्मका पालन करते हुए मरण होनेपर सदगति मिलती है। 
कदाचित्‌ भूलकर एक वर्णवाला अन्य वर्णके आचारको स्वीकार करता है 
तो उसे राजा और इश्वरके कोपका भाजन होना पड़ता है। गीताका 'स्वघर्मे 
निधन श्रेयः परधर्मा भयावह: यह वचन इसी तथ्यको ध्यानमें रखकर कटद्दा 
गया हैं। 


न /|ा? 





१. सनुस्दति अ० ६ श्लोक ८८-६१ । 
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विवाह' और वर्णपरिवर्तनके नियम-- 


वर्णव्यवस्थाके सम्बन्धमें मनुस्मृतिकी यह मौलिक मान्यता है। उसके 
अनुसार साधारणत: किसी व्यक्तिका वर्ण नहीं बदलता । जिस वर्णवालेका 
जो वर्णकर्तव्य है उसे छोड़कर यदि वह अन्य वर्णवालेका आचार स्वीकार 
करता है तो भी वर्णपरिवर्तन नहीं होता । मात्र विवाह इसका अपवाद है | 
विवाहके विषयमें सामान्य नियम यह है कि प्रत्येक वर्णवालेको अपने वर्णकी 
कन्याके साथ हो विवाह करना चाहिए | यह धर्मविवाह है। कामविवाहके 
सम्बन्धमें यह नियम है कि शूद्र॒की मात्र शूद्रा भार्या होती है। वह अन्य 
तीन वर्णकी स्रियोंको स्वीकार करनेका अधिकारी नहीं है। वैश्यकी शूद्ध 
और वैश्य इन दो वर्णोंकी पत्नियाँ हो सकती हैं । वह ब्राह्मण और क्षत्रिय 
ख्रीको रखनेका अधिकारी नहीं है। क्षत्रियकी शूद्वा, वैश्या और क्षृत्रिया 
ये तीन प्रकारकी पत्नियाँ हो सकती हैं। वह ब्राह्मण ज्लीको पक्षी बनानेका 
अधिकारी नहीं है। तथा ब्राह्मणके चारों वर्णोकी पत्नियाँ हो सकती हैं | 
इसे ऐसा करनेमें वर्णाअ्रमधर्मसे कोई रुकावट नहीं आती | परन्तु ब्राह्मण, 
क्षत्रिय और वैश्यकोी आपत्कालमें भी शूद्रा ज्लीको पत्ीरूपसे स्वीकार 
नहीं करना चाहिए | जो छ्विजाति मोहबश हीन जातिकी स््रीके साथ विवाह 
करता है वह सन्तानके साथ शुद्धवर्णका हो जाता है ] साथ ही मनुस्म्ततिमें 
यद्द भी बतलाया है कि ब्राह्षणके योगसे शूद्रा स््रीके सन्‍्तान उत्पन्न होने 
पर उस सन्तानका वर्ण पारशव हो जाता है। कदाचित्‌ इस प्रकारके 
सम्बन्धसे कन्या उत्पन्न होती है और लगातार सात पीढ़ी तक प्रत्येक 
पीढ़ीमें कन्या ही उत्पन्न होती रहती है और उसका प्रत्येक बार ब्राह्मणके 
साथ ही विवाह होता है तो इस प्रकार उत्तन्न हुईं सन्‍्तानका अन्तमें पुनः 
ब्राह्मण वर्ण हो जाता है। तात्पय यह है. कि इस ऋरमसे सातवीं पीढ़ीमें 
शुद्र ब्राह्मण हो जाता है और बाह्मण शूद्व हो जाता है । क्षत्रिय और वैश्य 


१. मनुस्मति अ० हे श्लो० १२ से ३७ तक। 
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वर्णके सम्बन्धमें भी इस नियमकी व्यवस्था की गई है! । मनुस्मृतिके 
अनुसार नाना वर्ण और नाना जातियाँ बननेका एकमात्र कारण विवाह 
और जारकर्म ही है | अन्य कर्मोंको अपेक्षा इसमें सवर्ण विवाहके ऊपर 
अधिक बल दिया गया है। मात्र समोत्र विवाह इसमें निषिद्ध है। 


दानग्रहण आदिकी पात्रता-- 


पहले हम ब्राह्मणके छुह कमोंका निर्देश कर आये हैं। वे ये है-अध्ययन, 
अध्यापन, यजन, याजन, दान ओर प्रतिग्रह । इनमेंसे अध्यापन, याजन 
और प्रतिग्रह ये तीन कर्म ब्राह्मणकी आजीविकाके साधन हैं | पढ़ानेका, 
यज्ञादि कर्म करानेका और दान लेनेका एकमात्र अधिकारी ब्राह्मण है | शेष 
तीन वर्णवाले नहीं | अध्ययन, यजन और दान इन तीन कर्मोंके अधिकारी 
शूद्रोंके सिवा शेष दोवर्णवाले भी हैं। शुद्र इन छुह कमोंमेंसे किसी एक भी 
कर्मका अधिकारी नहीं है। इसका यह तात्पय है कि शूद्व न तो देवता की 
पूजा कर सकता है, न यज्ञादि कर्म कर सकता है, न वेदादिका अध्ययन कर 
सकता है और न ब्राह्मणको दान ही दे सकता है। अध्यापन ओर प्रतिग्रहकर्म 
का ज्षत्रिय और वैश्य अधिकारी तो नहीं है पर कदाचित्‌ ऐसा प्रसक्ष 
उपस्थित्‌ हो कि ब्राह्मण अध्यापक न मिलने पर क्षत्रिय और वेश्यसे पढ़ना 
पड़े तो पढ़नेवाला शिष्य अध्ययन कारू तक मात्र उसका अनुतर्तन करे 
परन्तु उसका पाठप्रक्ञाऊन आदि कार्य न करे। तथा मोक्षुकी इच्छासे 
उसके पास निवास भी न करे | एक तो ब्राह्मणके शेष तीन वरणवाले 
अतिथि नहीं होते । यदा कदाचितू क्षत्रिय, उसके घर अतिथिरूपसे उपस्थित 
हो हो जाय तो पहले सत्र ब्राह्मणोंके भोजन कर लेने पर बादमें वह उसे 
१. मनुस्खति ज० १० श्लो० ६४, ६५ । २. मनुस्मति अ० ३ 
श्लो० १७४७ तथा ज० १० श्लो० ८ से लेकर । ३. मनुस्म॒ति अ० १० 
इलो० ७६ से ७८ तक । ४. मनुस्मृति ज० २ श्लो० २४७१-२४२ । 
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भोजन करावे और यदि वैश्य और शूद्र अतिथिरूपसे ब्राह्मणके घर आये 
हुए हों तो उन्हें अपने नौकर-चाकरोंके साथ भोजन करावे | इससे अधिक 
उनका आतिथ्य न करे | शूद्र सेवाकर्मके सिवा अन्य कर्म करनेका 
अधिकारी नहीं है। उसे विप्रकी सेचासे ही संतुष्ट रहना चाहिए,। उसीमें 
उसके जीवनकी सफलता है ।* 
संस्कार और बत श्रहणकी पात्रता-- 

संस्कार और त्रत किसे दिये जाँय इस विषयमें मनुस्मृतिकी यह व्यवस्था 
है कि ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैश्य इनकी छ्विज संज्ञा होनेसे? ये हो इनके 
अधिकारी हैं | वहाँ बतलाया है कि माताके उदरसे जन्म होना यह इनका 
प्रथम जन्म है, मौज्ञीबन्धन अर्थात्‌ उपनयन संस्कार होना यह दूसरा जन्म 
है और ज्योतिशेमादि यज्ञके समय वेद श्रवण करना यह इनका तीसरा 
जन्म है| यहाँ पर तीसरा जन्म द्वितीय जन्मके अन्तर्गत है, इसलिए इन 
तीन वर्णबालोंको द्विज कहते हैं । जबत्र इनका मोझीवन्धनपूर्वक उपनयन- 
संस्काररूप ब्रह्मजन्म होता है तब इनकी साविच्नी माता होती है और 
आचार्य पिता होता है, इसलिए इनका एक गर्भजन्म और दूसरा संस्कार- 
जन्म होनेसे ये ह्विजन्मा, द्विज या द्विजाति कहे जाते हैं यह उक्त कथनका 
अभिप्राय है ।* किन्तु शूद्र उपनयन आदि संस्कारके योग्य नहीं है, इसलिए, 
न तो इसके उपनयन आदि संस्कार होते हैं और न यह अग्निहोन्रादि 
धर्ममें अधिकारी माना गया है।' इसे घर्म और ब्तका उपदेश न दे यह 
भी मनुस्मृतिकी आशा है। वहाँ बतलाया है कि जो इसे धर्म और अतका 
उपदेश देता है वह उस शूद्रके साथ ही असंजत नामके गहन नरकमें 


१, मलुस्ख॒ति अ०३ श्छो० ११० से ११२ तक । २, मनुस्झति अ० 
१० इ्लो० १९२॥ ३. सनुस्मति अ० १० इलो० ४६ ४. मसजुस्दति 
अ० २ श्लो० १६६४ से ६७३ तक। ५. सनुस्ट॒ति अ० १० श्छो० 
१२६ । ६. मनुस्मृतिज० ४ श्लो० ८० । ह 
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पड़ता है। वहाँ शूद्रकी व्याख्या करते हुए लिखा है कि ब्राह्मण, क्षत्रिय 
और वैश्य ये तीन वर्ण ट्विजाति हैं। इनके सिवा एक चौथी जाति है 
जिसे शूद्ध कहते हैं | इन चार -वर्णोके सिवा अन्य कोई पाँचवां वर्ण नहीं 
है इतना अवश्य है कि किन्हीं वैदिक शाख्त्रोमें चाए्डालको पाँचवें 
वर्णका कहा है | 


उपसंहार--यहाँ तक हमने घर्म और उसके अवान्तर भेदोंकी 
सामान्य व्याख्या करके व्यक्तिधम और समाजधमंका साज्गोपाज्ञ विचार 
किया । साथ ही हमने यह भी बतलाया कि व्यक्तिधर्मका पूर्ण प्रतिनिधित्व 
जैनधर्म करता है और समाजधमंका पूर्ण प्रतिनिधित्व वैदिकधम करता है। हम 
यह तो मानते हैं कि उत्तर-कालीन साहित्यमें कुछ ऐसी सामग्री सश्चित हो गई 
है जो जैनधर्मके व्यक्तिवादी स्वरूपको उसी प्रकार आच्छादित करनेमें समथ है 
जिसप्रकार राहु चन्द्रमाको आच्छादित कर लेता है। उदाहरणस्वरूप यहाँ पर 
हम महापुराणमें प्रतिपादित कुछ मान्यताओोंका उल्लेख कर देना आवश्यक 
मानते हैं| महापुराणमें ये सब मान्यताएँ ब्ाह्मणवर्णको स्थापनाके प्रसद्धसे 
भरत महाराजके मुखसे कहलाई गई हैं। भरत महाराजको अनेक राजाओंके 
साथ भारतवर्षको जीतकर साठ हजार वर्षमें दिग्विजयसे छौटने पर यह 
चिन्ता सताती है कि में अपनी इस विपुल सम्पत्तिका उपयोग किस कार्यमें 
करूँ | वे विचार करते हैं कि परम निस्प्रही मुनिजन तो हम छोगोंसे धन 
लेते नहीं हैं। परन्तु ऐसे ग्हस्थ भी कोन हैं जो धन-घान्य आदि सम्पदा 
द्वारा पूजा करने योग्य हैं। इसी विचारके परिणाम-स्वरूप वे ब्रती श्रावकोंके 
आश्रयसे ब्राह्मणवरणकी स्थापना कर व उनका यज्ञोपवीत और घन्य-घान्यादि 
सम्पदासे सत्कार कर उन्हें क्रियामन्त्रगर्भ ध्मका उपदेश देते हुए कहते 
हैं--इज्या, वार्ता, दत्ति, स्वाध्याय, संयम और तप यह द्विजोंका कुरुघर्म 


१, मनुस्म्ृति अ० १० इलो० ४। 
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है।' इसका उन्हें उत्तम प्रकारसे पालन करना चाहिए ) जो द्विज इस 
विशुद्ध इत्तिका सम्यक्‌ प्रकारसे पालन नहीं करता वह मूर्ख नाममात्रका 
ह्विज है। तप, शास्रश्ान और जाति ये दीन ब्राह्मण होनेके कारण हैं ) 
जो मनुष्य तप और शासर्रशानसे रहित है वह केवल जातिसे ही ब्राह्मण है) 
इनकी आजीविका उत्तम होनेसे यह उत्तमजाति मानी गई है। तथा दान,पूजा 
आदि कार्य मुख्य होनेके कारण त्तोंकी शुद्धि होनेसे यह उत्तम जाति और 
भी सुसंस्कृत बनी रहती है । द्विज जातिका संस्कार तपश्चरण और शाजत्ना- 
भ्याससे होता है। किन्तु जो तपश्चरण ओर शाख्रास्यास नहीं करता वह 
जातिमात्रसे द्विज है। जो एक बार गर्भसे और दूसरी बार क्रियासे इसप्रकार 
दो बार उत्तन्न हुआ है उसे द्विजन्मा अथवा द्विज कहते हैं। परन्तु जो 
क्रिया और मन्त्र दोनोंसे ही रहित है वह केवछ नामको धारण करनेवाला 
द्विज है | कुछ क्रियाएँ गर्भानवय, दीक्षान्वय और कर्ृवयके भेदसे तीन 
प्रकारकी हैं। इनमेंसे गर्भानवय क्रियाओंके ५३, दीक्षान्ववके ४८ और 
कन्नन्वय क्रियाओंके ८ भेद हैं। सम्यग्दृष्टि पुरुषोंको हनका पालन अवश्य 
करना चाहिए | इन क्रियाओंका विवेचन करते हुए. वहाँ भरतमहाराजके 
मुखसे यह भी कहलाया गया है कि उपनीतिसंस्कार केवल द्विजोंका करना 
चाहिए.।। विद्या और शिल्पसे आजीविका करनेवाले मनुष्य दीक्षाके 
योग्य नहीं हैं | शूद्र अधिकसे अधिक मरणपय्न्त एक शायक त्रत धारण 
कर सकते हैं | इज्या आदि छुदद आये कर्मोके अधिकारी भी द्विज ही हो 
सकते हैं | द्विजों और शूद्वोंकी विवाह आदि कर्म भी अपनी जातियोंमें 
ही करने चाहिए। इसप्रकार द्विज जो बिवाह करते हैं वह उनका 
धर्मविवाह कहलाता है। उच्चजातिका मनुष्य नीच जातिकी कन्यासे विवाह 


३. महापुराण पर्व ३८ श्लोक ७ से २७ तक । २. महापुराण पर्व 
इ८ श्छोक ४२ से ४७४ तक । ३, महापुराणपर्व ३८ श्लोक ४७-४८ । 
४७, महापुशणपर्व ३८ श्कोक ७१ से ७रे तक। 


हु 
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कर सकता है। पर इसप्रकार जो विवाह होता है उसे धर्मविवाह नहीं 
कह सकते ।' 


यह तो महापुराणसे ही प्रकट है कि जत्र भरत महाराजने सम्यग्दृष्टि 
श्रावकोंको उक्त उपदेश दिया था तत्र तक भगवान्‌ ऋषभदेवको मोक्षमार्गका 
प्रचार करते हुए. साठ हजार वर्ष हो गये थे । किन्तु उन्होंने उस समय 
तक और उसके बाद भी अपनी दिव्यघ्वनि द्वारा न तो यह ही उपदेश 
दिया कि तीन वर्णके मनुष्य द्विज कहलाते हैं। यज्ञोपवीत धारण करने 
और संस्कारपू्वक श्रावक व मुनिदीक्षा लेनेका अधिकार मात्र उन्हींको है 
ओर न यह ही उपदेश दिया कि ब्राह्मण आदि ग्रत्येक जातिवाले मनुष्यको 
अपनी-अपनी जातिमें ही विवाह करना चाहिए। अपनी जातिसे नीची 
जातिकी कन्या स्वीकार करने पर उसकी कामविवाह संज्ञा होती है | यद्यपि 
भगवान्‌ ऋषभदेवने राज्यपदका भोग करते हुए क्षत्रिय आदि तीन वर्णोंकी 
स्वना की थी यह पश्मपुराण और महापुराणक्रे आधारसे माना जा सकता 
है । परन्तु उन्होंने इन वर्शोकी स्थापना कमके आधारसे ही की थी यह 
भी उन पुराणंसि ज्ञात होता है। 
हमारे सामने मद्मपुराणके सिवा इसका पूर्ववर्ती जो अन्य पुराणसाहित्य 
उपस्थित है उससे भी यही जान पड़ता है कि क्रियामन्त्रगर्भ धर्मका जितना 
उपदेश महापुराणमें भरत महाराजके मुखसे दिलाया गया है वह सब 
एकमात्र महापुराणमें ही उपरूब्ध होता है, महापुराणके सिवा अन्य सच 
पुराणोंमे नतो ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैश्यकों कहीं हद्विज कह्या गया है, 
नत्राह्मण,ज्षत्रिय और वैश्यवर्णके मनुप्य यज्ञोपवीत चिहसे अंकित किये जायेँ 
यह कहा गया है, न केवल तीन वर्णुके मनुप्योंको दीक्षाके योग्य बततलाया 
गया है और न ही प्रत्येक वर्णके मन॒प्यकी अपने वर्णकी कन्याके साथ ही 
विवाह करना चाहिए यह कहा गया है। इससे स्पष्ट ज्ञात होता है कि महा- 


१, सहापुराणप्व ४० श्लोक १६४से १७२ तक । 


६४ वर्ण, जाति और धम 


पुराणमें भरत महाराजके मुखसे आचाय जिनसेनने क्रियायन्त्रगम धर्मका5 
जितना भी उपदेश दिलाया है उसका जिनवाणी तथा मोक्षमार्गके साथ, 
रख्॒मात्र भी सम्बन्ध नहीं है। किन्तु यह लौकिकधर्म है जो उन्होंने समन्वय 

करनेके अभिप्रायसे वेदानुमोदित मनुस्मृतिसि लेकर महापुराणमें निबद्ध 
कर दिया है। लोकमें ब्राह्मणादि जातियोंके आधारसे जितना भी लौकिक धर्म 
प्रचलित है उसमें वेद और मनुस्मृति ही प्रमाण हैं इस सत्यको 
यशस्तिल्कचम्पू और नीतिवाक्याम्तमें सोमदेवसूरिने बहुत हो स्पष्ट शब्दोंमें 

स्वीकार किया है।" इससे भी उक्त कथनकी पुष्टि होती है। इसलिए हमें 

प्रकृतमें यही मानना उचित है कि जैनधम और वर्णाश्रमधर्ममें पू और 

पश्चिमका अन्तर है। जैसा कि जैनधर्मका स्वरूप और प्रकृति उसके मूल 

आगम साहित्यमें तथा वर्णाअ्रमधर्मका स्वरूप और प्रकृति उसके वैदिक 

साहित्यमें बतछाई है उसके अनुसार ये दोनों धर्म न कभी एक हो सकते 

हैं और न कभी इनका एक होना वांछुनीय ही है | यह दूसरी बात है 

कि यदि वैदिकधम अपने जातिवादी कार्यक्रमकी तिलाझ्ललि देकर समानताके 

भाधार पर गुणकर्मानुसार समाज व्यवस्थाको स्वीकार कर लेता है तो उसके 

इस उपक्रमका जैनधर्म स्वागत ही करेगा, क्योंकि यह उसकी मूल मान्यताके 

अनुकूल है। इससे सब जीवधघारियोंको अपनी-अपनी योग्यतानुसार 

आत्मोन्नति और सामाजिक उन्नति करनेका मार्ग खुल जाता है। 


नोआगमभाव मनुष्योंगें धर्माधर्ममीमांसा 


आवश्यक स्पष्टीकरण-- 
पिछुले अध्यायोमें हम धर्मके स्वरूप और उसके अवान्तर भेदोंकी 
मीमांसा कर आये हैं। वहाँ एक उपग्रकरणमें यह भी बतला आये हैं कि 





१, यशस्तिककचम्पू आश्वास ८ ए० ३७३ । नोतिवाक्यामस्तत एू० ८१ 


नोआगसभाव मनुष्योंमें धर्माघसंसीसांसा छ्द्ज 


जैनघर्मके अधिकारों मनुष्यमात्न होते हैं। अर्थात्‌ कर्मभूमिमें आय और 
म्लेच्छु तथा इनकी जाति और उपजातिके भेदसे जितने प्रकारके मनुष्य 
माने गये हैं वे सत्र॒ समग्ररूपसे जैनधर्मको धारण करनेके पात्र हैं। वहाँ 
पर इस तथ्यको फलित करनेके लिए जो युक्तियाँ दी गई हैं वे सन्च आगम 
साहित्यके मन्तत््योंको ध्यानमें रखकर ही दी गई हैं। फिर भी इस विषयके 
विवादसग्स्त बन जानेके कारण इसके विधि-निषेघपरक पूरे जैनसाहित्यके 
आलोदनकी महती आवश्यकता है। यहाँ हमें कई दृष्टियोंसे विचार करना 


है। सब प्रथम तो यह देखना है कि षटखण्डायम आदि मूल आगम साहित्यमें 
अध्यात्मदष्टिसे इसका किस रूपमें प्रतिषादन हुआ है । वहाँ हमें इस बातका 


भी विचार करना है कि मूल आगम साहित्यके बाद उत्तरकालमें जो साहित्य 
लिखा गया है उसमें मूल आगम साहित्यका ही अनुसरण हुआ है या 
उसमें कहीं कुछ फरक मी आया. है । इसके बाद मनुष्य जगतमें मुख्यरूपसे 
भारतवर्षमें प्रचलित वर्ण, जाति, कुछ और गोत्र आदिकी दृष्टिसे भी इस 


विषयको स्पशकर विचार करना है। ऐसा करते हुए जहाँ विचार ज्षेत्रमें 
व्यापकता आती है वहाँ हमारी जबाबदारी भी बढ़ जाती है। मनुष्य- 


जातिका कोई एक समुदाय यदि वास्तवमें जेनधमंको आंशिकरूपसे या 
समग्ररूपसे धारण करनेकी योग्यता नहीं रखता तो हमारा यह आग्रह नहीं 
है कि उसमें बलात्‌ इस प्रकारकी योग्यता मानी ही जाय | साथमें हम यह 
भी नहीं चाहते कि किन्‍्हीं बाहरी कारणोंसे कोई एक समुदाय यदि किसी 


समय धमके अयोग्य घोषित किया गया है तो तीथड्डरोंकी वाणी कहकर 
समाजके भयवश या अन्य किसी काल्पनिक भयवश उसे चेसे ही चलने 
दिया जाय । जहाँ तक हमने जनधमका अध्ययन, मनन और निदिध्यासन 
किया है उससे हमारी यही घारणा पुष्ट होती है कि हमें सवंत्र वस्तुमर्यादाको 
हृदयंगम करते समय विवेकसे काम लेना चाहिए | तीथंझ्ुरोंकी वाणीका 
स्वरूप द्वी वस्तुमर्यादाकी अभिव्यक्तिमान्र है। उसमें सम्यग्दष्टिकी श्रद्धा 
( सम्यग्दशन ) की विवेकमूलक सूत्रानुसारी बनानेके लिए यह स्प्टरूपसे 
घोषित किया गया है--- 
जज 


६६ चर्ण, जाति और धर्म 


सम्माइही जीवो सदृहदि पचयणं णियमसा दु उचइ् । 

सदइहदि असज्सावं अजाणमाणो गुरुगियोगा ॥३१०७॥ क०पा० 

सुत्तदो त॑ सरम्म दरिसिजंतो जदा ण सदृहदि । 

सो चेव हबइ मिच्छाइट्री जीवो तदो प्पहुडि ॥१८॥ गो० जी० 

अर्थात्‌ आगममें आप्त, आगम और पदार्थके विषयमें जो उपदेश 

दिया गया है, सम्यग्दृष्टि जीव उसका उसी रूपमें श्रद्धान करता है । किन 
गुरुके निमित्तसे उसे आप्त, आगम और पदार्थके विषयमें यदि अन्यथा 
शान मिलता है तो स्वयं जानकार न होनेसे गुरुकी श्रद्धावश वह 
असद्भावका भो श्रद्धान करता है। तात्पय यह है कि इस प्रकार विपरीत 
श्रद्धा होने पर भी उसके सम्यग्दशनमें हानि नहीं आती ॥२७) किन्हु 
उसका यह सम्यग्द्शन त्मी तक समीचीन माना जा सकता है जत्र तक 
उसे सूतसे समीचीन अथंका बोध नहीं होता | सूत्रसे समीचीन अथका 
बोध कराने पर यदि वह अपनी विपरीत श्रद्धाको छोड़कर सूत्रके अनुसार 
अथकी श्रद्धा नहीं करता है तो वह जीव उस समयसे मिथ्यादृष्टि हो 
जाता है | 


साधारणतः यह कह जाता है कि अपने पूर्ववर्ती किसी भी आचार्य 
या पण्डितने जो कुछ भी लिखा हे उसे प्रमाण मानकर चलना चाहिए । 
किसी हृद तक यह उचित भी है। किन्तु इसमें एक ही आपत्ति है। वह 
यह कि सब्च॒ आचाये न तो गणघर होते हैं, न प्रत्येकत्ुद्ध दोते हैं, न 
श्रुतकेवली होते हैं और न अभिन्नद्शपूर्वी होते हैं, इसलिए कदाचित्‌ 
अपनी अल्लज्ञता और देश, काल परिस्थितिके कारण वे अन्यथा अतिपादन 
कर सकते हैँं। सम्यग्हष्टिकों इसका बोध होने पर सूत्रानुसारी होनेसे 
बह ऐसे चचनको आगमबाह्मय मान कर त्याग देता है और पूरे पूच 
प्रमाणताके आधारसे वह तत्त्वका निर्णय करता है, अन्यथा ग़ुरुके व्यामीह 
बश वह मिथ्यादृष्टि हो जाता है) पूर्वोक्त दो गायाओंमें इसी भावकों 
व्यक्त किया गया है। तात्पर्य यह है कि जैनसाहित्यमें भिन्न भिन्न कालमें 


नोआगसभाव सनुष्योंमें धर्माधसमीमांसा ६७ 


जो कुछ भी लिखा गया है उसकी पूव पूव आगमके आधारसे सम्यक्‌ 
परीक्षा करके हो हमें प्रमाणता स्थापित करनी चाहिए. । केवल अम॒क स्थान 
पर यह लिखा है इस आधारसे उसे ही प्रमाण मान बैठना उचित नहीं है। 

प्रकृतमें हम जिन विषयों पर ऊहापोह करना चाहते हैं वहाँ पर हम 
भी विवेकमूलक सूत्नानुसारी बुद्धिसे हो काम लेनेका प्रयत्न करेंगे, क्‍योंकि 
जो लोकिक मान्यताएँ परिस्थितिवश जैनधरंका अज्गञ -बन गई हैं उनको 
आगम और युक्तिके बलसे जैनधर्म वाह्म माननेमें ही जैनधर्मका सम्यकू 
प्रकाश हो सकेगा ऐसा हमारा दृढ़ विश्वास है। 


नोआगमभाव मनु॒ष्यकी व्याख्या-- 


वतमान समयमें जैनधर्मका जो भी आगम साहित्य उपलब्ध है उसमें 
पट्खण्डागम और कषायप्राभ्इत प्रमुख है, क्‍योंकि उत्तरकालीन धार्मिक 
साहित्यका वह मूल आधार है। उसमें सब्न जीव राशि पाँच भागोंमें 
विभक्त की गई है--नरकगति, वियंश्वगति, मनुष्यगति, देवगति और 
सिद्धयति । यह तो स्पष्ट है कि संसारी जीव सिद्धोंके समान स्व था स्वतन्त्र 
नहीं हैं| उनका जोवन-व्यवहार जीव और पुदूगछ इन दोके मेलसे चालू 
है । इसीको संसार कहते हैं। जिन संसारी जीवोंका मोक्ञके लिए उद्यम है 
उनका वह उद्यम एकमात्र पुद्गलके स्वीकृत संयोगसे छुटकारा पानेके लिए 
ही है । समस्त जैनसाहित्यमें घर्मको मोक्षमार्ग इसी अभिप्रायसे कहा गया 
है, इसलिए यह जिज्ञासा होना स्वाभाविक है. कि जीवके साथ पुद्गलका 
वह संयोग किस प्रकारका है १ इसीके उत्तर स्वरूप आगममें यह बतलाया 
गया है कि जिन पुद्‌गछोंके साथ इस जीवका अनादि कालूसे एक क्षेत्रा- 
वगाही सम्बन्ध होता आ रहा है उनकी कम संज्ञा है, क्योंकि जीवके राग- 
ह्ेष आदि भावोंका निमित्त पाकर वे निर्मित होते हैं, इसलिए जीवका कार्य 
होनेसे उन्हें कर्म कहते हैं। ये सब कर्म कर्मसामान्यकी अपेक्षा एक प्रकासके 
होकर भी अपने उत्तर भेदोंकी अपेक्षा आठ प्रकारके और अवान्तर भेदोंकी 
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अपेक्षा एक सौ अड़ताछीस प्रकारके हैं | ये सब्र कर्म जीवविपाकी, पुद्गल- 
विपाकी, क्षेत्रविषाकी ओर मवविपाकी इन चार भागोंमें विभक्त किये गये 
हैं। उनमेंसे क्षेत्रविषाकी और भवविपाकी ये संज्ञाएँ प्रयोजन विशेषसे 
स्थापित की गई हैं। कर्मोके मुख्य भेद दो ही हैं--जीबविपाकी और 
पुद्गलविपाकी | 

यह तो हम पहले ही बवरछा आये हैं कि जीवका संसार पुद्गलके 
संयोगसे निर्मित होता है । इससे स्पष्ट है कि जीवकी नर-नारक आदि और 
काम-क्रोधष आदि जो विविध अवस्थाएं उत्पन्न होती हैं वे भी कर्मके 
निमित्तसे होती हैं और जीवके लिए. भवधारण करनेके लिए छोटे बढ़े 
जो विविध प्रकारके शरीर तथा मन, वचन और श्वासोच्छूसकी प्राधि होती 
है वह भी कमके निमित्तसे होती है। फलस्वरूप जिन कर्मोंके निमित्तसे 
जीवकी ही विविध अवस्थाएँ उतज्न होती हैं उन्हें जीवविषाकी कर्म कहते 
हैं, क्योंकि इन करमोंका विपाक जीवकी नर-नारक आदि और काम-क्रोध 
आदि विविध अवस्थाओंके सुजन करनेमें होता है और जिन कर्मोके 
निमित्तसे जीवके लिए शरीर आदि मिलते हैं उन्हें पुद्गलविपाकी कर्म 
कहते हैं, क्योंकि इन कर्मोंका विपाक जीवको संसारमें रखनेमें प्रयोजनभूत 
शरीर आदिक्े निर्माण करनेमें होता है । | 

ऐसा नियम है कि एक भवको छोड़कर दूसरे मवको ग्रहण करनेके 
प्रथम समयसे उस भवसम्बन्धी जीवविपाकी कर्म अपना कार्य करने लगते 
हैं और जब यह जीव पू्वके भवसम्बन्धी क्षेत्रे नवीन भवसम्बन्धी 
ज्षेत्रतककी दूरीको पार करके उत्तत्तिस्थास था योनिस्थानमें प्रवेश करता 
है तब अपने अपने नारक और तियंञ्ञ आदि गतिकर्मो तथा एकेन्द्रिय 
आदि जातिकर्मोके अविनामावी पुद्गलविपाकी कम उस क्षेत्रमें प्राप्त 
हुए अपने योग्य बीजका आल्म्बनन लेकर- विविध प्रकारके शरीर, तथा 
उनके आज्लोपाहु, आकार और संगठन अदि रूपसे अपना क्राय करने 
लगते हैं। इस प्रकार यह जीव प्रत्येक भवरमें अपने आत्मासे सम्बन 
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रखनेवालों ओर शरीरसे सम्बन्ध रखनेवालीं विविध अवस्थाओंको प्राप्तकर 
जीवन यापन करता है। संसारका यही क्रम है जो अनादिकालसे चला 
आ रहा है और तत्रतक चछता रहेगा जब तक इसने अपने मूल स्वभावकी 
पहिचान द्वारा उसका आश्रय लेकर पुदूगल और उसके निमित्तसे होनेवाले 
भावोंसे मुक्ति प्राप्त नहीं करछी है । इस प्रकार इतने विश्रेचनसे यह स्पष्ठ 
हो जाता है कि जितने भी कर्म हैं वे मुख्यरूपसे जीवविपाकी ओर पुद्धल 
विपाकी इन दो भागोंमें विभाजित हैं। उनमें जो जीवविपाकी कर्म हैं 
उनके निमित्तसे जीवकी विविध अवस्थाओंका निर्माण होता है ओर जो 
पुद्दलविपाकी कर्म है उनके निमित्तसे संसारी जीवके आधारभूत शरीर, 
मन, वाणी ओऔर स्वासोच्छासका निर्माण होता है। मुख्यरूपसे ये दे 
ही प्रकारके काय हैं जिन्हें संसारी जीव कर्मोंकी सहायतासे करते रहते 

के सित्रा अन्य जितनी स्त्री, पुत्र, मकान और घनादि भोगसामग्री 
मिलती है वह सत्र जीवकी लेश्या ओर कपायसे ही प्रात होती है। उसे 
किसी स्वतन्त्र क्मका कार्य मानना उचित नहीं है। इतना अवश्य है वि 
विविध प्रकारके गति आदि कर्मीके भोगका क्षेत्र सुनिश्चित होनेसे उपचार 
से उसे भी कमका काय कहा जाता है | किन्तु जिस प्रकार ओऔदारिकशरीः 
को प्राप्तेके लिए ओऔदारिक शरोर नामकम है उस प्रकार भीगोपभोगर्क 
सामग्रीकी प्राप्तेकि लिए कोई कम नहीं है। कर्मका काय वह कहलात| 
हैं जी प्राप्त होता है स्वीकार नहीं किया जाता। किन्तु भोगोपभोगकी सामर््र 
स्वीकार की जाती है प्राप्त नहीं होतो, इसलिए जिन भावोंसे इसे स्वीकार 
किया जाता है वे भाव ही उसकी प्राप्ति अर्थात्‌ स्वीकार करनेमें कारण हैं | 

इस प्रकार सामान्यरूपसे कर्मोके कायका निर्णय हो जानेपर प्रकृतर 
मनुप्यगतिक्री अपेक्षासे विचार करना है। भूछ कर्म आठ और उनके 
उत्तर भेद एक सी अइतालीस हैं यद्द तो हम पहले दी बतल आये हैं । 
उनमेंसे नामकमके तेरानवे भेद हैं, भिनमें चार गतिकर्म हैं। “गम्पत्े 


/। है कस मे. 


७० | चर्ण, जाति और घर्म 


सामान्यसे सब्च जीव एक प्रकारके हैं | स्वयं उनकी नारक, तियञ्व, मनृप्य 
और देवरूप कोई अवस्था नहीं है। इनमेंसे विवक्षित अवस्थाको प्राप्त 
कराना यह गति नामक नामकमंका कार्य है, इसलिए इसके नरकगैति, 
तियञ्ञगति, मनुष्यगति और देवगति ये चार भेद किये गये हैं। ये चारों 
प्रकारके गतिनामकर्म जीवविपाकी हैं। जीवविपाकी कर्म किन्हें कहते हैं 
इसका स्पष्टतः निर्देश हम पहले कर ही आये हैं। इससे स्पष्ट है कि 
मनुप्यगति नामक नामकर्मके उदयसे जीव मनुष्य होता है, इसलिए इससे 
एकमान्न मनुष्य पर्यायविशिष्ट जीवका बोध होता है, शरीरका नहीं और 
न जीव और शरीर मिलकर दोनोंका ही । 


चौदह मार्गणाओंमें नोआगमभावरूप जोवपर्याय ही छी गई हैं। 
इनका पूरे विवरणके साथ स्पष्टीकरण ज्लुल्लकबन्धमें किया गया हैं। वहाँ 
पर मनुष्यगतिमें मनुष्य कैसे होता है यह प्रश्न करके आगभेके यूत्र द्वारा 
उसका समाधान करते हुए बतलाया गया है कि मनुष्यगति नामक नाम- 
कर्मके उदयसे यह जीव मनुष्य होता है (सामित्त सु० ८-६) 


वर्गणाखणडमें भी जीवभावके तीन भेद करके विपाकप्रत्ययिक जीव- 
भाव दिखलानेके लिए. स्वतन्त्ररूससे एक सूत्र आया है। उसमें देव, 
मनुष्य, तियश्व,नारक, अ्रीवेद, पुरुषवेद, नपुंसकवेद, क्रोध,मान, माया और 
लोम आदि ये सच्च विपाकप्रत्ययिक जीवभाव कहे यये हैं (निबंधघन सू०१५)। 


ये दोनों उल्लेख घटखण्डागम नामक मूल आम साहित्यके हैं जो 
इस बातका समथंन करनेके लिए पर्याप्त हैं कि आगममें जहाँ भी मनुष्य 
या मनुष्यिनी आदि शब्दोंका व्यवहार हुआ है वहाँ उनसे जीवकी अवस्था 
विशेषको ही अहण किया गया है। इतना ही नहीं, तत्वाथंसूत्र आदि 
उत्तरकालीन साहित्यसे भी इसका समर्थन होता है, अन्यथा वहाँ जीवके 
इक्कीस औदयिक भावों चार गतियोंका अहण करना नहीं बन सकता है 
(त० सू० अ० २, ६) । 
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इसपर कोई ऐसी शंका कर सकता है कि जिस जीवके मनुष्यगति 
नामक कर्मका उदय है उसे मनुष्य कहा जाय इसमें आपत्ति नहीं है) 
रन्‍तु ऐसे जीवको शरीर प्रास होनेपर उसमें भी मनुष्य शब्दिका व्यवह्यर 
करनेसे बाधा नहीं होनी चाहिए, क्योंकि मनुष्य पर्याय विशिष्ट जीवकी ही 
इसको प्राप्ति होती है। समाधान यह है कि नारकी, तियंश्व, मनुष्य और 
देव ये सब्र मेंद जीवोंके ही हैं, शरीरोंके नहीं। ये भेद शरीरोंके नहीं हैं 
यह इसीसे स्पष्ट है कि जत्र ये जीव एक शरीरको छोड़कर न्यूतन शरीरकी 
प्रातिके पूर्व विग्नहगतिमें रहते हैं तब भी इन संज्ञाओंका व्यवहार होता है 
और जब ये अपने-अपने योग्य शरीरोंको प्राप्त हो जाते हैं तब भी इन 
संज्ञाओंका व्यवद्वार होता है। हैं ये संज्ञाएँ जीवोंकी ही, शरीरोंकी नहों 
इतना स्पष्ट है | 
यहाँगर हमने इन नारक, तियंश्व और मनुष्य आदि पर्यायींको नोआगम- 
भाव संज्ा दी है, इसलिए, प्रकृतमें इस शब्दके अर्थका स्पष्टीकरण कर देना 
भी आवश्यक है। नोआगमभावका सामान्य ल्क्षुण तो यद्द है कि जिस 
द्रव्यकी जो वर्तमान पर्याय होती है वह उसकी नोआगमभाव पर्याय कहलाती 
है। उद्ाहरणार्थ वतमानमें जो आम मीठा है उसका वद्द मीठापन 
नोआभागमभाव कहा जायगा।) इसी प्रकार जो जीव वतमानमें मनुष्य 
है उस समय वह नोआगमभाव मनुष्य कहलायगा। ऐसा नियम है कि 
पुद्लबिपाकी कर्मोके उदयसे जीवकी नोआगमभावरूप पर्यायका निर्माण 
नहीं होता, क्‍योंकि पुद्रलविपाकी कर्मोका फल जीवमें न होकर जीवसे 
एक ज्षेत्रावगाही सम्बन्धको प्राप्त हुए शरीर आदिमें होता है । इसी भावको 
स्पष्ट करते हुए गोम्मट्सार कर्मकाएडमें कहा भी है-- 
णोआगमभादो पुण सगसगकस्समफलसं जुदो जीवो । 
पोग्गलविवाइयाणं णत्यि खु णोआायमो भावों ॥८६॥ 
इस गायामें दो बातें स्पष्ट की गई हैं। पूर्वार्धमें तो यह बतछाया गया 
है कि अपने-अपने कर्मफलसे युक्त जीव नोआगमभाव कहा जाता है। 
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इसपर यह शंका हो सकती है कि पुद्धछविपाकी कर्मोके फलसे युक्त भी तो 
जीव होता है, इसलिए जिस मनुष्य जीवको औदारिक शरीर नामकर्मके 
उदयसे औदारिकशरीरकी प्राति हुई है उसके उस शरीरको भी नोआगम 
भाव सनुष्य कहा जाना चाहिए। इस प्रकार इस शंकाको मनमें करके 
उक्त गाथाके उत्तरा्ध द्वारा उसका समाधान किया गया है। आशय है 
कि पुद्लविपाकी क्ंका फल जीचमें नहीं होता, अतः पुद्ढलविपाकी 
कर्मोके उदयसे होनेवाछा कार्य जीवके नोआगममभाव संज्ञाको नहीं प्रात 
हो सकता | यह नेमिचन्द्र सिद्धान्तचक्रवर्तीका ही अभिप्राय हो ऐसी बात 
नहीं हैं। वर्गणाखण्डमें, विपाकप्रत्यविक अजीबमावोंका निर्देश करते हुए 
स्वयं भगवान्‌ पृष्पदन्त भूततलीने विपाकजन्य रूप-रसादिकी ही ऐसे भावोंमें 
परिगणना की है (बन्धन सू० २१)। इससे भी स्पष्ट है कि आगम साहित्यमें 
मनुष्य शब्दका अर्थ मनुष्य पर्याय विशिष्ट जीव ही लिया है अन्य नहीं | 
उसे नोआगमभाव कहनेका भी यही अभिप्राय है | 

यद्यपि निक्षेप व्यवस्थामें द्रव्यनिक्षेपरूपसे भी मनुष्यादि शब्दोंका 
व्यवहार होता हुआ देखा जाता है। जैसे द्रव्यपुरुष, द्व्यस्ली, द्रव्यनपुंसक, 
द्रव्यमनुष्य, द्रव्यगोत्र, द्रव्यलेश्या, द्रव्यसंयम और द्रव्यमन आदि । इस- 
लिए इस आधारसे कोई यह भी कह सकता है कि मनुष्य शब्दका व्यवहार 
केवल नोआगमभावरूप अर्थमें हो न होकर तद्ृथतिरिक्ति नोकर्म द्रव्य 
अथयसे भी द्ोता है और प्रकृतमें तद्यरिक्त नोकर्मद्रव्यसे एक मार शरीरका 
ही ग्रहण किया जाता है। छोकमें भी कह्य जाता है कि अमुक स्थानपर 
मनुष्य सरा पड़ा है वास्तवमें वहाँपर मनुष्य तो नहीं मरा पड़ा है। वह 
तो कमीका चलछ बसा है। इतना अवश्य है कि .वहाँगर इसके नि्जीव 
शरीरकोी देखकर उसमें भी मनुष्य शब्दका व्यवह्यर किवा गया है, इसलिए 
इस आधारसे यह कहना कि आगम साहित्यमें केवछ नोआगममभाव मनुष्यका 
ही ग्रहण किया गया है तहयतिरिक्त नोकमंद्रव्यका नहीं उचित नहीं है ? समाधान 
यह है कि यह हम मानते हैं कि लोकमें ऐसा व्यवहार होता है इसमें सन्देह 


सोआगमभाव मलुष्योंमें धर्माधमसोमांसा ७३ 


नहीं और अधिकतर मनुष्य इसी कारणसे ग्रममें भी पड़ जाते हैं। परन्तु 
आगममें गुणस्थान श्रौर मार्गणास्थानके लिए भाई हुई जितनी भी संशाएँ 
हैं वे नोआगममावरूप हो ली गई हैं यह इसीसे स्पष्ट है कि वगशाखण्डमें 
चौदह मार्गणाएँ और उनके जितने भी अवान्तर भेद हैं उन सन्नकी व्याख्या 
तदृथतिरिक्त नोकर्मद्रव्यपरक न करके नोआगमभावपरक ही की गई है। 
ज्ञुल्लकबन्धका यह निर्देश अपनेमें मौलिक है और उससे आगमपरम्परामें 
क्या अभिप्रेत है इसका स्प्ट्ट बोध हो जाता है। स्पष्ट है कि जहाँपर 
आमममे मनुष्य या मनुष्यिनी शब्द आया है उससे नोआगमभाव मनुष्य 
या मनुष्यिनीका ही ग्रहण करना चाहिए | 


नोआगमभाव मजुष्योंके अवान्तर भेद्‌्-- 


इस प्रकार मनृष्यगति नामकर्मके उदयसे उत्पन्न हुई मनुष्यजाति' 
( सब्र मनुष्य ) एक प्रकारकी होकर भी स्त्रीवेट, पुरुषचेद और नपुंसकवेद 
इन तीन वेदनोकपायमोहनीय कर्म तथा पर्याप्त और अपर्यात्त नामकक्मके 
उदयकी अपेक्षा वह चार भागोंमें विभक्त हो जाती है। यथा--सामान्य 
मनुष्य, मनुष्यपर्याप्त, मनुष्यनी और मनुष्य अपर्यात्त | यहाँ पर ये जितने कर्म 
गिनाये हैं वे सब्र जीवविपाकी हैं, क्योंकि उनके उदयसे जीवकी अवस्थाओंका 
ही निर्माण होता है, पुदूगलकी अवस्थाओंका नहीं। मनुष्यजातिके उक्त 
अवान्तर भेद भी इन्हीं कर्मोंक्े उदयसे निर्मित होते हैं, अ्रतः इन भेदोंकों 


जीवके नोाआगमभावरूप ही जानने चाहिए, मनुष्य शरीरके अवान्तर 
भेदरूप नहीं । 


3, 


यह ता हम पहले ही चबतला आये हैं कि जिस जीवकी वतमान पर्याय 
जिन कर्मोंके उदयसे होती है उनका वतमान भवग्रहणके प्रथम समयमें ही 
उदय हो जाता हैं ओर जिन कर्ोके उदयसे शरीररवना आदि होती है 


उनका उदय शरीस्ग्रहणके प्रथम समयमें होता है। ख््रीवेद, पुरुषवेद 


ओर नपुंसकवेद ये तीनों वेदनोकपायकर्म तथा पर्याप्त और शअ्पर्याप्त 
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नामकम इनके निमित्तसे वर्तमान पर्यायका निर्माण होता है, क्योंकि जीवको 
स्त्री, पुरुष या नपुंसक संशा तथा पर्याप्त या अपयांध संज्ञा भवके प्रथम 
समयमें ही मिल जाती है। इस दृष्टिसे किसी मनुप्यके शरीरमें दाड़ी, मूछ 
या द्रव्यपुरुषके अन्य चिह्न हैं,,सलिए वह नोआगमभाव पुरुष है ऐसा नहीं 
कहा जा सकता है तथा किसी मनुष्यके शरीरमें कुच आदि द्वव्यत्नीके चिह्न 
हैं, इसलिए वह नोआगमभाव मनुष्यिनी है ऐसा भी नहीं कहा जा सकता 
है, क्योंकि ये सब विशेषताएँ शरीरकी हैं जीवकी नहीं । इसी प्रकार कोई 
जीव अपने अज्ञोंसे परिपूर्ण है, इसलिए वह पर्याप्त है यह नहीं है तथा कोई 
मनुष्य विकलाज्ञ है, इसलिए वह अपर्याप्त है यह भी नहीं है, क्योंकि ये 
विशेषताएँ शरीरकी हैं जीवकी नहीं | किन्तु यहाँपर स्लीवेद आदि कर्मोंके 
उदयसे होनेवाले जीवभावोंका ही ग्रहण किया गया है, क्योंकि ये सत्र कर्म 
जीवविपाकी हैं। इसलिए सामान्य मनुष्य, मनुष्य पर्याप्, मनुष्यिनी और 
मनुष्य अपर्यात्त ये चारों भेद मनुष्यगतिनामकर्मके उदयसे प्राप्त हुए मनुष्य 
पर्याय विशिष्ट जीवोंके ही जानने चाहिए। इन्हीं सच विशेषताओंको ध्यानमें 
रखकर गोम्मटसार कमकाण्डके उदय प्रकरणमें इनके इस प्रकारसे लक्षण 
किये गये हैं--जिनके मनुष्यगतिका नियमसे तथा तीनों वेदोंमेंसे किसी एकका 
और पर्यास तथा अपर्याप्तमेंसे किसी एकका उदय होता है वे सत्र सामान्य 
मनुष्य हैं, जिनके मनुष्यगतिके साथ पुरुषवेद और नपुंसकवेदमेंसे किसी 
एकका तथा पर्याप्त नामकर्मका उद्य होता है वे मनुष्य पर्यात हैं, जिनके 
मनुष्यगति, सत्रीवेद और पर्यात नामकर्मका उदय होता है वे मनुष्यिनी हैं 

और जिनके मनुष्यगति, नपुंतकवेद तथा अपर्याध् नामकरमका उदय होता 

है वे मनुष्य अपर्याध है। इस प्रकार मनुष्योंके ये अवान्तर भेद भी 

नोआगमभावरूप हैं यह सिद्ध हो जाता है | 

इस स्थितिके रहते हुए भी किन्हींके द्वारा मनुष्यनी शब्दका अर्थ 
द्रव्यत्नी किया जाना सम्मव है। इस बातको ध्यानमें रखकर वीरसेन 
स्वामीने घवला टीकामें दो स्थछोंपर 'मनुष्यिनी' शब्दके अर्थपर विस्तारके 
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साथ बिचार किया है। प्रथम स्थल जीवस्थान सत्प्ररूपणाके ६३ वे सूत्रकी 
टीका है। इस स्थरूपर शंकाकारके द्वारा दो शंकाएँ उठवाई गई हैं। 
प्रथम शंका सम्यग्दशनसे सम्बन्ध रहती है और दूसरी शंकाका सम्बन्ध मुक्तिसे 
है। सम्यग्द्शनके सम्बन्ध शंका करते हुए. शंकाकार कर्मसाहित्यके इस 
नियमसे तो परिचित है कि जो सम्यग्हष्टि जीव मरकर मनुष्यों, तियंश्ञों और 
देवोंमें उत्पन्न होता है वह पुरुषबेदी ही होता है, ल्लरीवेदी और नपुंसकवेदी 
नहीं होता । फिर भी वह यह स्वीकार कराना चाहता है कि कोई सम्य- 
ग्टष्टि जीव मरकर हुण्डावसरपिणी कालके दोषसे यदि स्त्रियोंमें उत्पन्न 
हो जाय तो क्या हानि है ! इससे पूर्वोक्त नियम भो बना रहता है और 
अपवादरूपमें सम्यस्दष्टियोंका मरकर खस््ियोंमें उत्पन्न होना भी बन 
जाता है। वीरसेन स्वामीने इस शंकाका जो समाधान किया है उसका 
भाव यह है कि इसी ६३ वें सूत्रम निरपवाद रूपसे जन्न यह स्वीकार किया 
गया है कि मनुष्यिनियोंकी अपर्यात्त अवस्थामें अविर्तसम्यग्दृष्टि गुशस्थान 
नहीं होता । ऐसी अवस्थामें हुण्डावसर्पिणी काछ दोषसे भी सम्यग्दृष्ट 
जीवोंका मरकर त्ियोंमें उत्पन्न होना सम्मव नहीं है। अतः यही मानना 
उचित है कि सम्यग्दृष्टि जीव मरकर र्त्रियोंमें नहीं उत्पन्न होते । 
शंकाकारने दूसरी शंका मनुष्यिनीशब्दका अर्थ मुख्यरूपसे द्रव्यस्त्र 
करके उठाई है। उसका कहना है कि जत्र इसी ६३ वे सूत्रके आधारसे 
मनुष्यिनीके चौदह गुणस्थान बन जाते हैं तब्र इस आगम वचनके 
अनुसार ही द्रव्यपुयषके समान द्रव्यत्री मी मुक्तिकी पात्र है इसे स्वीकार कर 
लेनेमें कोई आपत्ति नहीं होनी चाहिए। वीरसेन स्वामीने इस शंकाका 
विस्तारके साथ समाघान किया है। उन्होंने प्रथम तो यह बतलाया है कि 
द्रव्य्बी अपने जीवनमें वस््रका त्याग नहीं कर सकती, अतः उसके भाष 
अधिकसे अधिक संयमासंयम गुणस्थान तकके ही हो सकते हैं। उसके 
आंशिकरूपमें द्रव्यसंयमक्के रहते हुए भी मावसंयम नहीं हो सकता, इसलिए 
द्रव्यत्नोका उसी भवसे मोक्ष प्राप्त करना सम्मव नहीं है। इसपर यह शंका 
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होना स्वाभाविक है कि यदि द्रव्यक्लीको मोच्षकी प्राप्ति नहों होती तो उक्त 
सूत्रमें उसके चौदह गुणस्थान क्यों कहे गये हैं। वीरसेन स्वामीने इस 
शंकाका समाधान सब कार्मिक अन्थोंमें स्वीकृत मार्गणाओंके स्वरूपको 
ध्यानमें रखकर किया है। क्लुल्डकबन्ध और अन्य प्रमाणोंका हवाला देकर 
यह तो हम पहले ही बतला आये हैं कि आगम परम्परामें स्ंत्र नोआगम 
भाव मार्गगाओंका आश्रय छेकर ही कथन हुआ है। प्रकृतमें वीरसेन 
स्वामीने भी इसी श्ममिप्रायकोी ध्यानमें रखकर उत्तर दिया है। उत्तरका 
सार यह है कि यहाँगर मनुष्यिनी शब्का अथ द्रव्यत्नी न होकर स््रीवेदके 
उदयसे युक्त मनुप्यगतिका जीव है और ऐसे जीवके चौदह शुणस्थान वन 
सकते हैं | यही कारण है कि प्रकृत सूत्रमें मनुष्यिनीके चौदह गुणस्थानोंका 
सद्भाव स्वीकार किया गया है | 

इस उत्तरसे यद्यपि मूल प्रश्नका समाधान तो हो जाता है पर एक नई 
शंका उठ खड़ी होती है। वीरसेन स्वामीने उस शंकाकी उठाकर उसका 
भी समाधान किया है। शंकाका सार यह है कि यहाँपर मनुष्यिनी शब्दका 
अर्थ छ्रीवेदके उदयवाला मनुष्य जीव लेनेपर मनुष्यिनी शब्दका व्यवहार , 
नोंवे गुणस्थान तक ही होना चाहिए। आगेके गुणस्थानोंमें किसी भी 
जीवको मनुष्यिनी कहना उचित नहीं है, क्योंकि आगे मनुष्यिनी शब्दके 
व्यवह्रका कारण वेदनोकषायका उदय नहीं पाया जाता | शंका मार्मिक 
है और वीरसेन स्वामीने इसका जो उत्तर दिया हैं वह शंकाका समुचित 
उत्तर होकर भी सिद्धान्त अनन्‍्थोंके और सभी कार्मिक अम्थोंके आशयके 
अनुरूप है। इन ग्रन्थोंमें सर्वत्र चौदह गुणस्थानों और चौदह मार्गणाओं के 
लिए, उपयुक्त हुए शब्दोंके वाच्या्थरूपसे जीवोंके भेद ही विवक्तित रहे 
हैं, शरीरके भेद नहीं, इसलिए प्रकृतमें मनुष्यिनी शब्दके वाच्यार्थ 
रूपसे स्रीवेदके उदयवाला मनुष्यगतिका जीव ही लिया गया है 
इसमें सन्देद नहीं । तथा इस दृष्टिसि इस शब्द का व्यवहार नौवें 
गुणस्थान तक ही होना चाहिए. यह भी ठोक है। परन्तु आगे ऐसे 
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जीवका अन्य जीवसे पार्थक्य दिखलाना आवश्यक है, इसलिए, नौवें 
रुणस्थानमें स्रोवेद गुणके नष्ट हो जानेपर भी भागे उस 
शब्दका गतिके आश्रयसे व्यवहार होता रहता है। छोकमें पुजारी और 
प्रोफेसर आदि जो संज्ञाएँ गुण या कमके आश्रयसे प्रश्गत्त होती हैं उनमें 
भी इस प्रकारका व्यवहार देखा जाता है। अर्थात्‌ वह व्यक्ति पूजा आदि 
उस कर्मका त्याग भी कर देता है तो भी उस व्यक्तिके आश्रयसे पुजारी 
आदि शब्दकी प्रवृत्ति होती रहती है। नौवें गुणस्थानके आगे मनुष्यिनी 
शब्दके प्रयोगमें भी यही दृष्टि सामने रही है। यही कारण है कि यहाँपर 
मनुष्यिनीके चौदह गुणस्थानोंका सद्भाव बतलाया गया है । 


दूसरा स्थल वेदनाकालविधानके १२ वें सूत्रकी टीका है। यहाँ पर 
सिद्धान्त ग्रन्थोंमें ह्लीवेद शब्दका वाच्याथ भाववेद है, द्रव्य सत्रीवेद नहीं है 
इस अभिप्रायको दो प्रमाण देकर स्पष्ट किया गया है। यहाँ वेदनाकाल 
विधानक्रे इस सूत्रमें अन्य वेदवालोंके साथ स््रीवेदी जीव भी नारकियों 
और देवोंसम्बन्धी तेतीस सागर आयुका बन्ध करते हैं यह कहा गया है।इस 
पर यद्द जिज्ञासा हुई कि यहाँ पर स््रीवेद शब्दका वाच्याथथ कया लिया गया 
है--भावास््रीवेद या द्र॒व्यत्नीवेद | वीरसेनस्वामीने एक अन्य प्रमाण देकर 
इस जिशासाका समाधान किया है। अन्य प्रमायमें छ्यों (द्रव्यत्तियों) का 
छुटी ए्थिवीतक मरकर जाना बतलाया है। किन्तु इस सूज्ञमें स्रीवेदीके तेतीस 
सागरआयुके बन्धका विधान किया है। इस परसे वीरसेन स्वामीने यह फलित 
किया है कि सिद्धान्त ग्रन्थों में क्लीवेद शब्दका वाच्याथ भावश्त्रीवेद ही विवक्तित 
है। यदि ऐसा न होता तो यहाँ पर इस सूत्रमें सूचकार अधिकसे अधिक 
घाईस सागर आयुके बन्धका ही विधान करते, क्योंकि द्रव्यस्नी छुठे नरकसे 
आगे नहीं जाती और छंटे नरकमें उत्कट आयु बाईस सागर होती है। 
क॒दाचित्‌ यह कहा जाय कि देवोंकी उत्कृष्ट आयुक्रे बन्धकी अपेक्षा यहाँ 
पर रूवेद शब्दका वाच्याथ द्रव्यत्नीवेद लिया जावे तो क्‍या हानि है। 
परन्तु यह कहना भी उचित नहीं है, क्योंकि देवों सम्बन्धी उत्कृष्ट आयुका 
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चन्व निग्नन्थके ही होता है और द्रव्यस््री निर्मन्थ हो नहीं सकती, क्योंकि 
द्रव्यज्ी और द्रव्यनपुंसक वस्त्रादिका त्यागकर निग्नन्थ नहों हो सकते ऐसा 
छेद्सूच़का वचर्न है। इससे स्पष्ट है कि सिद्धान्त अन्योंमें स्रीवेदसे 
भावज््रीका ही अहण हुआ है। 

इस प्रकार सत्र प्रकारसे विचार करने पर यही प्रतीत होता है कि सिद्धान्त 
ग्रन्थोंमें चोंदह मार्गगाओंका विचार नोआगमभावरूप पर्यायकी दृष्टिसे ही 
किया गया है। उनमें मनुष्यजातिके अवान्तर भेद तो गर्भित हैं ही | 


घर्माधम विचार-- 


नोआगममभाव मनुष्योंके ये अवान्तर भेद हैं। इनमें घधर्माधमंका 
विचार करते हुए घट्खण्डागममें वतलाया है' कि सामान्यसे मनुष्य चौदह 
गुणस्थानोंमें विभक्त हैं--मिथ्याहष्टि, सासादनसम्यग्हष्टि, सम्यग्मिध्यादृष्टि 
असंयतसम्यन्दृष्टि, संयतासंयत, प्रमत्तसंयत, अप्रमत्तसंयत, अपूर्वकरण 
गुणस्थानवर्ता उपशामक और क्षुपक, अनिबृत्तिकरणगुणस्थानवर्ती उप- 
शामक और क्षपक, सूह्ष्मसाम्परायगुणस्थानव्तों उपशामक और क्षपक, 
उपशान्तकषायवीतरागछच्स्थ,  क्षीणकषायवीतरागछुझ्मस्थ, सयोगिकेवली 
और अयोगिकेवली । सामान्य मनुष्य, मनुष्य पर्यातत और मनुष्यनी इनमें 
ये चौदह ही गुणस्थान होते हैं | किन्ठ मनुष्य अपर्यात्तकोंमें एकमात्र 
मिथ्यात्व गुणस्थान होता है। ये सत्र मनुष्य ढाई दीप और दो समुद्रोंमें 
पाये जाते हैं | किन्तु मोगभूमिके मनुष्य इसके अपवाद हैं, क्‍योंकि उनमें 
संयमासंयम और संयमकी प्राप्ति सम्भव न होनेसे केवल प्रारम्भके चार 
गुणस्थान ही होते हैं। कारणका निर्देश हम पिछले एक प्रकरणमें कर 
आये हैं। 

पट्खण्डागममें प्रतिपादित इन चौदह गुणस्थानोंको मिथ्यादशन, 
मिथ्याशान और मिथ्याचारित्र तथा सम्बग्दशन, सम्यग्शान और सम्बकचारित्र 
इन छुद्द भागोंमें विभाजित किया जा सकता है | प्रारम्भके दो गुणस्थान 
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मिथ्यादर्शन, मिथ्याज्ञान और मिथ्याचारित्ररूप होते हैं। तीसरा गुणस्थान 
मिथ्यादर्शन और मिथ्याज्ञान तथा सम्यग्दश्न और सम्यग्शान इनके 
मिश्ररूप होता है तथा चारित्रकी अपेक्षा वहाँ एक असंयमभाव होता है। 
आगेके सब ग़ुणस्थानोंमें सम्यग्दशन और सम्यस्शान तो सर्वत्र 
होता है। परन्तु चारित्रकी अपेक्षा चौथेमें असंयमभाव, पाँचवें 
गुणस्थानमें संयमासंयममाव ( श्रावकधर्म ) और छुटे आदि गुणस्थानोंमें 
संयमभाव ( मुनिधर्म ) होता है। पहले मनुष्योंके जिन तीन भेदोंमें चौद्ह 
गुणस्थानोंकी प्रासिका निर्देश किया है उन सबसे पूण मुनिधर्म तककी 
प्राप्ति सम्भव है यह उक्त कथनका तात्पयय है। माच भोगभूमिके उक्त 
तीन प्रकारके मनुष्य इसके अपवाद हैं, क्योंकि उनमें ग्हस्थधर्म और 
मुनिधर्मकी प्राप्ति सम्भव नहीं है । 


कषायप्राभ्तत भी मूल आगमसाहित्य है। इस इृष्टिसे पटखण्डागम 
ओऔर कपायप्रामतके अभिप्रायमें कोई अन्तर नहीं है। इन दोनों ग्रम्थोंमें 
बतलाया है कि दशनमोहनीय ( सम्यक्त्वका घ्रात करनेवालछा ) कर्मका 
डपशम होकर चारों गतियोंमें पदश्चेन्द्रिय संशी पर्यात जीवके उपशम 
सम्यक्त्वकी प्राप्ति सम्भव है। यह सब नरकोंमें, सन्च भवनवासी देवोंमें, 
सब द्वीप और सत्र समुद्रोंम अर्थात्‌ मध्यछोकमें रहनेवाले तिय॑श्लों और 
मनुष्योंमें, व्यन्तर देवोंमे, भवनवासी देवोंमें, सौधर्म कल्पसे लेकर नौग्रेवेयक 
तकके सब्॒विमानवासी देवोंमें, वाहन आदि कर्ममें नियुक्त आभियोग्य 
जातिके देवोंमें तथा किल्विषक देवोंमें इस प्रकार सबंत्र उत्पन्न होता है। 
उत्तन्न होनेके बाद यह अन्तमुहूत कार तक रहता है। उसके बाद यदि 
मिथ्यात्व कर्मका उदय होता है ते। यह जीव पुनः मिथ्यादृष्टि हो जाता है। 
परिणामोंकी बड़ी विचित्रता है। जिस सम्यक्त्वकी प्राप्तेोकि लिए चिरकाल 
तक अभ्यास किया वह क्षुणमात्रमं विलीन हो जाता है। वेदकसम्यक्त्वकी 
प्राप्ति भी चारों गतियोंमें होती है। इसका भी ठहरनेका जघन्य काल 
अन्तमुंहूर्त है । इस सम्यक्त्ववाल्य भी अपने सम्यक्त्वरूप परिणामोंसे च्युत 
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होकर मिथ्यादृष्टि हो सकता है। किन्त॒ क्ञायिकसम्यक्त्वके विषयमें ऐसी बात 
नहीं है | यह सम्यक्त्वके विरोधी कर्मोंका सबंथा अभाव करके ही उत्पन्न 
होता है;इसलिए उत्पन्न होनेके बाद इसका नाश नहीं होता | ऐसा जीव या 
तो उसी मबसें या तीसरे या चोथे भवमें सब कर्मोंका नाश कर नियमसे 
मोक्ष प्राप्त करता है। इसकी प्राप्तिके विषयमें ऐसा नियम है कि क्ञायिक- 
सम्यक्त्वका प्रस्थापक. तो क्मभूमिज मनुष्य ही होता है परन्तु इसकी 
परिपूर्णता यथायोग्य चारों गतियोंमें हो सकती है | किन्तु इतनी विशेषता है 
कि इसका प्रारम्भ तीथेज्कर केवछी, सामान्य केवली या श्रुतकेवलीके पाद- 
मूलमें ही होता है । 

संयमासंयम, जिसे चरणानुयोगकी दृष्टिसे श्रावकधरम कहते हैं, तियंशर 
और मनुष्य दोनोंके होता दै। मात्र सबसे जघन्य और सचसे उत्कृष्ट 
संयमासंयम भाव मनुष्यके ही होता है। परन्तु मध्यम भावके लिए ऐसा 
कोई प्रतित्रन्ध नहीं है। वह यथासम्मव तियथ्ोंके भी होता है और 
मनुप्योंके भी होता है। इसकी प्राप्ति कई प्रकारसे होती है। किसीको 
सम्यक्त्वकी प्राप्तिके साथ ही इसकी प्राप्ति होती है, किंसीको पहले सम्यक्त्व 
की प्राप्ति होती है और उसके बाद इसकी प्राप्ति होती है। तथा किसी 
मनुष्यको संयमभाव ( मुनिधर्म ) छूटकर इसकी प्राप्ति होती है| संबमा- 
संयम प्राप्त होनेपर वह जीवन पर्यन्त ही बना रहे ऐसा भी कोई नियम 
नहीं है | किसीके वह जीवन पयन्त बना रहता है और किसीके अन्तमुहूर्तमें 
छूकर अन्य भाव हो जाता है। या तो उसके छूय्नेके बाद असंयमभाव 
(अविरत दशा) हो जाता है या परिणामोंकी विशुद्धतावश मनुष्यक्रे संयम- 
भाव ( मुनिधर्म ) हो जाता है। तात्पय यह है कि केवल बाह्य आचारसे 
इसका सम्बन्ध नहों है। बाहरसे आ्रवक्घ्मका पाछन करनेवाछा भी 
असंयमी होता है और बाहरसे मुनिधर्मका पालन करनेवाला भी संयमा- 
संयमी या असंबमी हो सकता है। इसी अमिग्रायकी ध्यानमें रखकर 
स्वामी समनन्‍्तभद्वने र्नकरण्डकमें कहा है-- 


बेड: ० ०. 
नोआगसभाव सनुष्योमिं धर्मावमसीमांसेा 


गृहस्थों मोक्षमार्गस्थो निर्मोहों नेव मोहवान््‌। 
अनगारो गृहो श्रेयान्‌ निर्मोहों सोनिनो सुने; ॥३१॥ 

अर्थात्‌ निर्मोही णहस्थ मोक्ष॒मागों है परन्तु मोही मुनि मोक्षमार्गी नहीं 
है, अतः मोही मुनिसे नि्मोही गहस्थ श्रेष्ठ है । 

परिणामोंकी बड़ी विचित्रता है, क्योंकि अन्तरद्भ कार्यकी सम्हाल 
परिणामोंसे ही होती है | केवल वाह्म कारणकूट सहायक नहीं होते | सिद्धान्त 
ग्रन्थोंमे योग्यताका बड़ा महत्व बतलाया गया है। कहाँ तो मनुष्य पर्याय 
और कहाँ तियथ्व पर्याय | उसमें भी सम्मूछुन तियश्व पर्याय तो उससे भी 
निकृष्ट होती है। किर भी सम्मूछुन तियंश्व पर्यात होनेके बाद ही संयमा- 
संगम भावक्रो प्राप्त कर सकता है। किन्तु मनुष्यमें ऐसी योग्यता नहीं कि 
वह पर्याप्त होनेके बाद तत्काल इसे प्राप्त कर सके | मनुष्यको गर्भसे लेकर 
आठ वर्ष छगते हैं तत्र कहीं वह संयमासंयम या संयममावको ग्रहण 
करनेका पात्र होता है। 

संयमभाव (मुनिधर्म) की प्राप्ति आदिके विषयमें भी वही सत्र व्यवस्था 
है जिसका उल्लेख संयमासंयमभावकी प्राप्ति आदिके प्रसदड्नसे कर आये 
हैं। किन्तु इसकी प्राप्ति तियंश्व पर्यायमें न होकर मात्र मनुष्य पर्यायमें 
हाती हैं । इसके लिए उसे कमंभूमिज ही होना चाहिए ऐसा कोई नियम 
नहीं है, क्योंकि इसे कमंभूमिज और अकमंभूमिज दोनों प्राप्त कर सकते हैं । 
इतना अवश्य हैं कि ज्ञो कमंभूमिज्ञ मनुष्य संयमभावको प्राप्त करते हैं उनके 
यथासम्मव जघबन्य, मध्यम और उत्कृष्ट तीनों प्रकारका संयमभाव होता है। 
किन्तु अकर्मभूमिजके वह मध्यम ही होता है। साधारण नियम यह है कि 
जो मनुष्य आगामी भवसम्बन्धी नरकाथु, तियश्यायु और मनुष्याथुका बनन्‍्ध 
कर लेता है उसके संयमासंयममाव और संयमभाव नहीं हो सकता । 
ऐसा मनुष्य यदि बाहरसे शहस्थधर्म और मुनिधर्मका पाछन करता है तो 
भले ही करे। किन्तु अन्तरज्ञमें उसके गहस्थधर्म और मुनिधर्मके भाव 


नहीं होते । मात्र आगामी भवसम्बन्धी देवायुका वन्ध करनेवालेके लिए 
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ऐसा कोई प्रतित्रन्ध नहीं है। देवायुका बन्ध होनेके बाद भी संयमासंयम 
और संयमभावकी प्राप्ति हो सकती है। इतना अवश्य है कि ऐसा मनुष्य 
क्षपकरश्रेणिपर आरोहण नहीं कर सकता | उपशमश्रेणिकी प्राप्तिमें उसे कोई 
बाधा नहीं है। आगामी भमवसम्बन्धी किस आयुका बन्ध होनेके बाद किस 
मनुष्यकी कया योग्यता होती है इसके सम्बन्धमें यह व्यवस्था है। किन्तु 
जिसने आगामी भवसम्बन्धी किसी भी आयुकर्मका बन्ध नहीं किया उसे 
संयमासंयम और संयमभावको प्राप्त करनेमें कोई बाधा नहीं है। वह 
यदि चरमशरीरी है तो उसी भवमें आयुकर्मका बन्ध किये त्िना ज्ञपक- 
श्रेणिपर आरोहरकर मोक्षक्रा पात्र होता है ओर यदि चरमशरीरी नहीं है 
तो जिसकी जैसी आन्तरिक योग्यता है उसके अनुसार उसे संयमासंयम 
या संयमभावकी प्राप्ति होती है| ऐसा मनुष्य इन परिणामोंके रहते हुए 
मात्र देवायुका बन्ध करता है। कदाचित्‌ देवायुकमका बन्ध हुए जिना ये 
परिणाम छूटकर वह मिथ्यादृष्टि हो जाता है तो वह नरकायु, तिय्यश्चायु 
ओर मनुष्यायुका बन्धकर नरक और निगोद आदि ढु्गतियोंमें तथा मनुप्य- 
गतिमें मरकर उत्पन्न हो सकता है। ऐसा कोई नियम नहीं है कि जिसे 
संयमासंयम या संयमभावकी प्राप्ति हुई है वह नियमसे उत्तम गतिमें ही 
जाता है और ऐसा भी कोई नियम नहीं है कि जो जीवन भर मिथ्याटष्टि 
बना हुआ है वह नियमसे दुगतिका ही पात्र होता है। इतना अवश्य है 
कि संग्रमासंयमभावके साथ मरनेवाला तियञ्ञ, और मनुष्य तथा संब्रममावके 
साथ मरनेवाला केवल मनुष्य नियमसे देव होता है । जो जीव अविशीश्र 
प्रथम बार सम्यक्त्वको उत्पन्न करता है वह कुछ कम अधंपुद्धलपरिबर्तन 
काल तक संसारमें नियमसे पश्चिमण करता है। ऐसा करते हुए उसे केवल 
उत्तमोत्तम गति और भोग ही मित्रते हों ऐसा भी नहीं है। अन्य संसारी 
जीवोंके समान वह भी विविध प्रकारके सुख-दुख और संयोग-वियोगका 
पात्र होता है। इस कालके भीतर यह जीव अधिकृसे अधिक असंख्यात 
बार सम्यक््व और संयमासंयमकोी तथा इकतीस बार संयमको प्राप्त करके 
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भो छोड़ देता है और संसारमें परिश्रमण करने लगता है। आगममें बत- 
लाया हैं कि जिस नित्यनिगादिया जीवने कमी भो निगोद पर्यायकाो छोड़कर 
अन्य पर्याय घारण नहीं की वह भी वहाँसे निकलकर चस-स्थावरसम्बन्धी 
कुछ पर्यावोंकी धारण करनेके बाद मनुष्य हो सम्पक्त्थ और संयमका 
पालन कर मोक्षका अधिकारी होता है और वहाँ यह भी बतलाया है कि 
यह जीत मनुष्य पर्वावमें सम्यक्त्व, संयम और उपशमश्रेणिको प्राप्त करनेके 
बाद भी वहाँसे च्युत हो परम निरृष्ट निगोदशाका पात्र होता है । तात्मय 
यह है कि बर्मको अमुक प्रकारके मनुष्य ही प्राप्त कर सकते हैं ऐसा 
कोई नियम नहीं है, किन्तु अपनी अपनी योग्यतानुसार उसकी प्राप्ति 
चारों गतियोंमे होती हैं। नारको, देव और भोगमूमिण जीव असंयमभावके 
साथ सम्बन्द्शनका प्राप्त कर सकते हैं, तियंश्व सम्यक्त्वके साथ संयमा- 
संबममावको प्राप्त कर सकते हैं और कमभूमित्र गर्भज सब्र प्रकारके मनुष्य 
सम्बक्लके साथ संबमासंयम और संयम दोनोंको प्राप्त कर सकते हैं । इस 
सम्बन्धमें शरीरकी दृष्टिसिजों अपवाद हैँ उनका निदेश घवला टीका व 
उसमें उल्लिखित प्राचीन प्रमाणोंके आधारसे इम कर ही आये हैँ । यद्यपि 
हम कपायप्रामतचूणिके आधारसे पहले यह बतलछा आये हैँ कि अक्म- 
भूमिज मन॒प्य भी कममूमिज मनुप्योंके समान संबमासंयम और संयमधर्मकों 
प्राप्त करनेके अधिकारी है। परन्तु यह कथन विवत्षाभेदसे ही जानना 
चाहिए | विशेष खुल्यसा हम आगे करनेवाले हू ही | 
सन॒प्याके ज्षेत्रकों अपेक्षास दो सेद-- 

पिछले प्रकरणम नोआगमभाव मनुप्योंके चार भेद करके उनमें 
बर्माचमका विचार कर आये ह। यहाँ क्षेत्रकी अपेज्ञा उनकी क्या संज्ञाएं 
हू आर उनमें कहाँ किस प्रमाणमें धर्मकी प्राप्ति होती है इसका विचार 
किया गया है| पट्खण्डागम ओर कपायप्राम्तके अनुसार क्षेत्रकी अपेक्षा 
महुप्य दो प्रकारे हँ--कर्मनूमिज और अकर्मभृूमिज | कर्ममृमिजका 
अर है कर्म मूमिमें उसन्न हानेवाले और अकर्ममूमिजका अर्थ है कममृमियों 
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और उनसे प्रतिबद्ध तत्सम व्यवस्थावाले ज्षेत्रसे बाहर उत्तन्न होनेवाले | 
घटखण्डागमके अनुसार ढाई द्वीप और दो समुद्रोंके मध्य पन्द्रह कर्म- 
भूमियोंमें तथा कषायप्राभतके अनुसार कर्ममूमिमें उत्तन्न हुए मनुष्योंको 
क्ञायिक सम्यग्दशनका प्रस्थापक कहा गया है। इससे विदित होता है कि 
ढाई द्वीप और दो समुद्रोंके अन्तर्गत पन्द्रह कर्ममूमियोमें जो मनुष्य उत्तन्न 
होते हैं बे कर्मभरूमिज मनुष्य कहलाते हैं। 

यह तो स्पष्ट है कि ज्षेत्रकी दृष्टिसे छोक दो भागोंमें विभक्त है। देवलोक, 
नरकलछोक और मध्यलोकका भोगभूमिसम्बन्धी क्षेत्र अकर्मभूमि है। तथा 
मध्यछोकका शेष प्रदेश कर्मभूमि है) कर्मभूमि और अकमंभूमिकी व्याख्या 
यह है कि जहाँ पर आजीविकाके साधन जुथने पड़ते हैं तथा सप्तम 
नरकके योग्य पापचन्ध या सर्वाथसिद्धिके योग्य पुण्यबन्ध या दोनों सम्मव 
हैं उसे कमंभूमि कहते हैं और जहाँ पर आजीविकाके साधन नहीं 
जुटाने पड़ते तथा उनके निमित्तसे छीनाभपटी भी नहीं होती उसे अकमे- 
भूमि कहते हैं। धटखण्डागम वेदना कालविधान अनुयोगद्वारके आठवें 
सून्रमें काकी अपेज्ना उत्कृष्ट ज्ञानावरणीय वेदनाका निर्देश करते हुए 
सूत्रकारने 'कर्ममूमिज, अकर्मभूमिजं, और कर्मभूमिप्रतिमाग” शब्दोंका 
प्रयोग किया है। साथ ही उनकी व्याप्ति नारकी, तियञ्व, मनुष्य 
और देवोंके साथ त्िंठलाई है। इससे उक्त अथका ही बोध होता है। 
संक्षेपमें उक्त कथनका तात्यय यह है कि सात नरकभूमियोंमें उत्पन्न हुए 
नारकी, मध्यल्ोकके अकर्मभूमि ( भोगभूमि ) क्षेत्रमं उत्पन्न हुए सभी 
पञ्लेन्द्रिय पर्यात विश्व और मनुष्य तथा चारों निकायोंके देव ये अकर्म- 
भूमिज हैं | तथा मध्य छोकके शेष क्षेत्रमें उत्पन्न हुए तियश्व और मनुष्य 
कर्मभूमिज हैं। यहाँ यह बात उल्लेखनीय है कि मनुष्य ढाई द्वीप और 
दो समुद्रोंमें ही उत्तन्न होते हैं, इसलिए, उनमें कमभूमिन और अकर्ममूमिज 
मनुष्योंका विचार इस क्षेत्रकी ध्यानमें रखकर ही करना चाहिए | विवरण 
इसप्रकार है-- 
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जम्बूद्वीपमें कुल क्षेत्र सात हैं--भरत, हैमबत, हरि, विदेह, रम्यक, 
हैरण्यवत और ऐराबत | इनमेंसे विदेहके तीन भाग हो जाते हैं। मेरुके 
दक्तिण और उत्तरका भाग क्रमसे देवकुद और उत्तरकुर कहलाता है | 
तथा पूर्व और पश्चिमके भागको विदेह कहते हैं। इसप्रकार जम्बूद्वीपमें 
कुल नी क्षेत्र हैं | धातकीखण्ड ओर पुष्कराध दीपमें इन क्षेत्रोंकी संख्या 
दनी है| ये ढाई द्वीपके कुल पेंतालीस न्षेत्र होते नमेंसे पाँच भरत, 
पाँच विदेह और पाँच ऐरावत ये पन्द्रह कर्मभूमियाँ हैं और शेष तीस 
क्षेत्र अकमभूमियाँ हैं। कमंभूमिज और अकमंभूमिज मनुष्य क्रमसे इन्हीं 
त्षेत्रोंमि उत्पन्न होते हैं। यहाँ यह स्मरणीय है कि भरत और ऐशरावत ज्षेत्रमे 
कालका परिवर्तन होता रहता है। कमी वहाँ पर कमभूमिका प्रवतेन होता 
है और कभी अकर्मभूमिका | वहाँ जिस समय जो काल प्रवर्तता है उसके 
अनुसार वहाँ पर कर्मभूमिन और अकमभूमिज मनुष्यों और तियंश्ोंकी 
उत्पत्ति द्वोती है। प्रसद्धसे यहाँ पर इस बातका उल्लेख कर देना भी 
आवश्यक प्रतीत होता है कि लवणसमुद्र और काप्शेदघिसमुद्रमें कुछ 
अन्तद्वींप है। उनमें भी मनृप्य उत्पन्न होते हैं। किन्तु अन्तद्वोंपोंमें उत्पन्न 
होनेवाले मनुष्य अकमंभूमिज ही होते हैं । 

उत्तरकालीन अन्य जितना जैन साहित्य उपलब्ध होता है उसमें 
तियज्ञों और मनुप्योंके इन भेदोंकी इसी रूपमें स्व्रीकार किया गया है| 
अन्तर केवल इतना हैं कि वहाँ पर अकमभूमि शब्दके स्थानमें भोगभूमि 
शब्दका बहुलतासे प्रयोग हुआ है। इतना अवश्य हैं कि षटखण्डागम 
कालविधान अनुयागद्वारके उक्त डल्लेखके सिवा अन्यत्र नारकियों और 
देवोंको अकर्मभ्रूमिज नहीं कहा गया है | इनमें कर्मभूमिज सेदका न पाया 
जाना ही इसका कारण है | कमनूमिन, अकमंभूमिज और कमंभृमिप्रति- 
भाग संज्ञा किनकी है इसका व्याख्यान धवलाकारने इन- शब्दोंमें किया 
है---पब्चेन्द्रिय पर्यात्त मिथ्याहष्टि जीव दो प्रकारके हैं--कर्मभूमिज और 
अकमनूमिन | उनमेंसे अकममूमिज जीव उत्कृष्ट स्थितिबन्ध नहीं करते | 
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किन्तु पर्द्रह कर्मभूमियोंमें उत्तन्न हुए जीव ही उत्कृष्ट स्थितिबन्ध करते हैं यह 
जतानेके लिए. सूत्रमे 'कम्मभूमियस्स पदका निर्देश किया है। भोगभूमियों- 
में उत्चन्न हुए जीवोंके समान देवों और नारकियोंके तथा स्वयंप्रभपवेतके 
बाह्य मागसे लेकर स्वथम्यूरमण समुद्र तकेके इस कर्मभूमिप्रतिभागमें 
उत्पन्न हुए तियश्ोंके उत्कृष्ट स्थितित्रन्धका प्रतिषेध प्रात होनेपर उसका 
निराकरण करनेके लिए. अकम्मयूमियस्स! तथा 'कम्मभूमिपडिभागस्स! 
पदोंका निर्देश किया है। सूत्रमें 'अकम्मभूमिय्रस्स/ ऐसा कहने पर उससे 
देवों और नारकियोंका ग्रहण करना चाहिए | तथा “कम्मभूमिपडिभागस्स! 
ऐसा कहने पर उससे स्वयंप्रभ नगेन्द्रके बराह्म भागमें उत्तन्न हुए तियंथ्ों- 
का श्रहण करना चाहिए ।! 

यहाँ पर हमने सभी पश्चेच्द्रिय पर्यात जीवराशिको दो भागोंगें विभाजित 
कर विचार किया है। साथ ही मनुष्योंके दो भेदोंका अछगसे निर्देश 
कर दिया है | यहाँ पर भी यद्यपि मनुष्य क्षेत्रकी प्रधानतासे कर्मभूमिज 
और अकर्मभूमिज्र या कमंभूमिज और भोगमूमिज कहे गये हैं। परन्तु 
इससे भी मनुष्यशरीरोंका अहण न कर नोआगमभावरूप मनुष्योंका ही 
अहण करना चाहिए, क्योंकि आगममे मनु प्य शब्दका व्यवहार मनुष्य पर्याय 
विशिष्ट जीवोंके लिए! ही किया गया है | 
मनुप्यक्ति अन्य प्रकारसे दो भेद-- 

जैन साहित्यमें मनुष्योंके कमंभूमिज और अकर्मभूमिज ( भोगभूमिज ) 
इन भेदोंके सिवा आय॑ स्लेच्छु ये दो भेद और दृष्टिगोचर होते हैं | किन्तु 
इन नामोंका उल्लेख न ते घटखण्डागममम है, न कषायप्राभतमें है और न 
कपायप्राभतचूर्णिमं ही है। सर्वप्रथम इनका आभास हमें आचार्य 
कुन्दकुन्दके समयप्राम्शतकी एक गाथासे होता हुआ जान पड़ता है, क्योंकि 
उस गाथामें आचार्य कुन्दकुन्दने 'अनाय” शब्दका उल्लेख किया है जो 
मनुष्योंके आय और अनाये या आ्य॑ और स्लेच्छु इन भेदोंकी सूचित 
करता है। उन्होंने उस गायामें अनार्य शब्दका उल्लेख भाषाकी दृष्टिसे 
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किया है, इसलिए यह भी सम्भव है कि जो सुसंस्कृत भाषाको न जानता 
है उसके लिए यह शब्द आया हो | जो कुछ भी हो। इस उल्लेखसे 
इतना तो स्पष्ट है कि उस कालमें जैन साहित्यमें आय और अनाय इन 
शब्द्रोंका व्यवहार होने छगा था। आचाय कुन्दकुन्दके साहिलके बाद 
जैन साहित्यमें तत्वाथसूत्रका स्थान है, क्‍योंकि तत्वाथंसूत्रके रचयिता 
आचार्य णद्धपिच्छ इनके शिष्पोमेंसे अन्यतम थे | इसके तीसरे अध्यायमें 
एक सूत्र आया है जिसमें मनुष्योंके आय ओर म्लेच्छु ये दो भेद किये गये 
हैं। इसको उपलब्ध टीकाओंमें सर्वाथसिद्धि प्रथम है। उसमें इस सूत्रकी 
व्याख्या करते हुए बतलाया है कि 'जो गुणों या गुणवालोंके द्वारा माने 
जाते हैं वे आय हैं। उनके दो भेद हैं--कऋड्धिप्रात आये और कऋद्धि- 
रहित आय । ऋडद्धिरहित आय पाँच प्रकारके हैं-्षेत्राय, जात्याय, कर्माये 
चारित्राय और दशनाय । ऋद्धिप्राप्त आय सात प्रकारके हैं--बुद्धि ऋद्धि 
प्राप्त आय, विक्रिया ऋद्धि प्रात्त आय, तपऋद्धि प्रात्त आये, बलऋद्धि प्राप्त 
आये, औषध ऋद्धि प्राप्त आये, रसऋद्धि प्रात्त आये और अक्षीण कऋद्धि 
प्राप्त आय | स्लेच्छ दो प्रकारके हैं--अन्तद्वोपज म्लेच्छु और कमंभूमिज 
म्लेच्छु | छब॒ण समुद्र और कालोदघि समुद्रके भीतर स्थित द्वीपोंमें रहनेवालते 
मनुष्य अन्तद्वीयज स्लेच्छु है। ये सब म्लेच्छ हाकर भी भोगभूमिज ही होते 
हैं। तथा शक, यवन, शवर ओर पुलिन्द आदि कमंभूमिज म्लेच्छ हैं ।? 
सर्वार्थसिद्धिके बाद तत्त्वाथसूत्रकी अन्य जितनी टीकायें उपलब्ध होती हैं वे 
सत्र प्रमुखतासे सर्वाथसिद्धिमें की गई व्याख्याका ही अनुसरण करती हैं। मात्र 
तत्वाथंश्लोकवार्तिकमें आय और स्लेच्छु मनुष्योंकी व्याख्या इन शब्दोंमें 

ग्री गई है--“जिनके उच्चगोत्रका उदय आदि है वे आय कहलाते हैं और 
जिनके नीचगोत्रका उदय आदि है वे स्लेच्छु कहलाते हैं ।! छगभग इसो 
कालमे लिखी गई घवला टोकामें यद्यपि आय ओर म्लेच्छु मनुष्यके स्पष्ट 
रूपसे उक्त लक्षण तो हृष्टिगोचर नहीं होते, परन्तु वहाँ पर म्लेच्छ होनेके 
कारण प्थुक राजाके नीचोगत्रके उदय होनेका निर्देश अवश्य किया है | 
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उसका आशय यही प्रतीत होता है कि जितने म्लेच्छु मनुष्य होते हैं उन 
सबके नीचगोत्रका उदय होता है । साथ ही उच्चगोत्रके लक्षणके प्रसड्धसे 
कुछ विशेषणोंके साथ आर्योकी सन्‍्तान (परम्परा) को उद्चगोत्र कह्मा है। 
विदित होता है कि वीरसेन आचायेको भी आय और म्लेच्छ मनुष्योंक्े 
वे लक्षण मान्य रहे हैं जिनका निर्देश तत्ताथश्छोकवार्तिकर्में आचार्य 
विद्यानन्दने किया है । 

आये ओर म्लेच्छ मनुष्योंका विशेष विचार तरिलोकप्रशि आदि 
लोकानुयोगके ग्रन्थोंमें भी किया गया है। किन्तु वहाँ पर इन भेदोंकों 
मुख्यरूपसे भूखण्डोंके आधारसे विभाजित किया गया है | वहाँ बतलाया 
है कि भरतत्षेत्र विजयाध पर्वतके कारण मुख्यरूपसे दो भागोंमें विभक्त है-- 
उत्तर भरत और दक्षिण भरत | उसमें भी ये दोनों भाग गद्जा और सिन्धु 
महानदियोंके कारण तीन-तीन भागेंमिं विभाजित हो जाते हैं। विजयाधके 
दक्षिणमें स्थित मध्यका भाग आयंखण्ड है और शेष पाँच म्लेच्छु खण्ड 
हैं। आयखण्ड और म्लेच्छुखण्डोंका यह विभाग विदेह क्षेत्र और ऐरावत 
त्षेत्रमें मी उपलब्ध होता है | स्पष्ट है कि इन सत्र क्षित्रोंक आयंखण्डोंमें 
आये मनुष्य निवास करते हैं ओर स्लेच्छु खण्डोंमें म्लेच्छु मनुष्य निवास 
करते हैं| यहाँ जिन ज्षेत्रोंमे रहनेवाले मनुष्योंक्रो म्लेच्छु मनुष्य कहा गया 
है उनके स्लेच्छु होनेके कारणका निर्देश करते हुए आचाये जिनसेन 
महापुराणमें कहते हैं कि 'ये छोग घर्म-कर्मसे रहित हैं, इसलिए, म्लेच्छ 
माने गये हैं। यदि धर्म-कर्मको छोड़कर अन्य आचारकी अपेक्षासे विचार 
किया जाय तो ये आर्यावतके मनुष्योंके ही समान होते हैं।!' इस कथनका 
तात्पय यह है कि आरयाववक्े मनुष्योंमें अन्य जो विशेषताएँ होती हैं वे 
सब्र विशेषताएँ इनमें मी उपलब्ध होती हैं। मात्र ये धर्म-कर्मसे रहित 
होते हैं, इसलिए स्लेच्छ माने गये हैं। 

यहाँ पर प्रसद्न्‍धसे इस बातका स्पष्टीकरण कर देना आवश्यक प्रतीत 
होता है कि सर्वाथसिद्धिमें आय ओर स्लेच्छु मनुष्योंका जिस रूपमें विचार 
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किया गया है, त्रिलोकप्रज्मपिका विचार उससे कुछ भिन्न है। म्लेच्छोंकि 
विचरके प्रसक्षसे आचाय पूज्यपाद यह नहीं कहते कि मरतादि क्षेत्रेमि 
पाँच-पाँच म्लेच्छु खएड हैं और उनमें रहनेवाले मनुष्य ही म्लेच्छ है । 
वे तो कर्ममूमिज म्लेच्छोंमें मात्र शक, यवन, शवर और पुलिन्द आदिको 
ही गिनते हैं, इनके सिवा उनकी दृष्टिमें और भी कोई कमभूमिज म्लेच्छ 
हैं ऐसा सर्वाथंसिड्धिसे ज्ञात नहीं होता | इतना अवश्य है कि वहाँ पर 
आचार्य पूल्यपादने “ द्ध रहित आयोके पाँच भेदोंमें एक भेद ज्षेत्रायंका 
भी उल्लेख किया है और इस परसे कई महानुभाव उनके मतसे म्लेच्छोंका 
भी एक भेद इसप्रकारका मानते हैं| परन्तु आचार्य पूज्यपाद ऐसा मानते 
थे ऐसा उनकी टीकासे ज्ञात नहीं होता, क्योंकि उन्होंने जिसप्रकार आयोके 
पाँच भेद्रोंका उल्लेख किया है उस प्रकार म्लेच्छोंके भेद नहीं किये हैं | 
पद्मपुराणमें एक कथा आती है। उसमें बतछाया है कि 'विजयाधे! 
के दक्षिणमें ओर केछाशके उत्तरमें चहुतसे देश हैं। उनमें एक अधवब॒र 
नामका भी देश है। यहाँ पर संयमकी प्रश्नत्ति नहीं है और वहाँके रहनेवाले 
घोर म्लेच्छु और निपट अज्ञानी हैं |" उन्होंने आये देशों पर आक्रमण 
र समस्त जगतको ग्लेच्छुमय बना डाल्य है। वे समस्त प्रजाको वर्णहीन 
बनाना चाहते हैं ।***उन्हें साधुओं, गायों और श्रावकोंकी जरा भी चिंता 
नहीं है| श्रादि |? पद्मपुराणका यह उल्लेख इस बातका साक्षी है कि इस 
भारतवपमें ही प्रारम्भसे कुछ ऐसी जातियाँ रही हैं जो आचार-विचारसे 
ओऔर कमसे हीन होनेके कारण म्लेच्छु कही जाती थीं | आचाय॑ पृज्यपादने 
अपनी सर्वायसिद्धि टीकामें कर्मभू मिज स्लेच्छुरूपसे जिन शक, यवनादिका 
उल्लेख किया है वे यही हों यह बहुंत सम्भव है। इस प्रकार मनुष्योंक्रे आर्य 
ओर म्लेच्छ भेदोंके विपयमें जैन साहित्यमें जो उल्लेख मिलते हैं उन्हें 
सत्तरन इन शब्दाम व्यक्त करना ठीक होगा--बहुतसे मनुष्य आय क्षेत्र 
उत्पन्न होनेके कारण आय कहलाते हैं। परन्ठु इनसे गुणाय श्रेष्ठ हैं। जो 


ए्‌ 
मनुष्य प्रायः घम-कमदीन म्लच्छ चनम उत्तन्न हांते हैं, परन्तु योग्य सम्पक 
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मिलने पर धर्ममें रुचि रखते हैं और उसका पालन करते हैं वे आय॑ ही 
हैं | तथा जो मनुष्य आये त्षेत्रमें उसन्न होते हैं, परन्तु धर्म-कर्मसे हीन हैं 
वे स्लेच्छ ही हैं। इसी प्रकार बहुत से मनुष्य म्लेच्छ त्षेत्रमें उत्पन्न होनेके 
कारण स्लेच्छु कहे जाते हैं | परन्तु वे उस ज्षेत्रमें उत्पन्न होनेके कारण 
ही म्लेच्छु नहीं हो सकते | यदि उनके कर्म म्लेच्छोंके समान हों तो ही वे 
स्लेच्छु माने जा सकते हैं। यदि स्लेच्छ क्षेत्र में उत्पन्न होकर भी किसीका 
कर्म आयेके समान हो तो वह आय॑े ही है। इसी प्रकार जो आये क्षेत्रमें 
उत्पन्न होकर भी कमसे म्लेच्छ है वह क्षेत्रसे आर्य होकर मी म्लेच्छु ही 
है । वास्तवमें जैनबर्म एक तो मनुष्योंमें आय और म्लेच्छु ये भेद स्वीकार 
ही नहीं करता | पटखण्डागम आदि प्राचीन जैन साहित्यमें इस प्रकारके 
भेदोंके दशष्टिगोचर न होनेका यही कारण है| यदि मनुष्योंमें आर्य और 
स्लेच्छु रूपसे कोई भेदक रेखा खींची ही जाती है तो वह गुणक्षत ही हो 
सकती है, क्षेत्रकृत नहीं यह उक्त कथनका सार है। 
एक महत्वपूर्ण उल्लेख-- 
कपायप्राभ्त चूणिमें संयम ( भाव मुनिधम ) के प्रसद्ञसे एक महत्त्व- 
पूर्ण उल्लेख आता है | वहाँ बतलाया है कि संयमको धारण करनेवाले 
मनुष्य दो प्रकारके होते हैं--कर्मभूमिज और अकर्मभूमिज | जो कमंभूमिज 
नुष्य होते हैं उनमें संयमभावके प्रतिपद्ममान स्थानोंके जधन्य स्थानसे 
लेकर उत्कृष्ट स्थान तकके संयमके जितने विकल्प होते हैं वे सब्॒ पाये 
जाते हैं। किन्तु जो अकर्मभ्रूमिज मनुष्य होते हैं उनमें इन स्थानोंके 
ध्यम विकल्प ही उपच्च्ध होते हैं | यह तो मानी हुई बात है कि प्रट्‌- 
खण्डागम, कपायप्राम्बत और कपायप्राम्तचूर्णि इस सत्र मूल आगम 
साहित्यमें संबमभावका उल्कृष काछ कुछ कम (आठ वर्ष और अन्‍्तमुं- 
हूर्तकम) एक पूर्वकोटि बतलाया है, क्योंकि अधिकसे अधिक एक पूर्बकोटिकी 
आयुवाला मनुष्य गर्भसे लेकर आठ वर्षका होने पर यदि संयमको घारण 
करता है तो संयमका उक्ृष्ट काछ कुछ कम एक पूर्वकोटिसे अधिक नहीं 
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उपलब्ध होता । साथ ही वहाँ पर कर्ममूमिजकी जघन्य आयु अन्‍्तमुहृत 
और उत्झ्ष्ट आयु एक पूर्वकोटि तथा अकरमभूमिज (मोगम्‌मिज) की जघन्य 
आयु एक समय अधिक एक पूर्वकीटि ओर उत्कृष्ट आयु तीन पहल्यप्रमाण 
बतलाई है, इसलिए यह प्रश्न उठता है कि कपरायप्राभतके चूर्शिकारने 
संयममावसे युक्त कर्ममूमिज और अक्रमंभूमिज मनुष्योंसे किनको स्वीकार 
किया है | यहाँ पर यह स्मरण रखना चाहिए कि षट्खण्डागमक्रे अभिप्रा- 
नुसार पन्द्रह कर्मयूमियोंमें व्लन्न हुए मनुष्य एकमात्र कर्ममूमिज ही माने 
गये हैं। प्रस्खण्डागम्मे मनुष्योंके कमममिज और अकमंभमिज ये भेद 
अवश्य स्वीकार किये गये हैं पर वहाँ पर वे भेद उस अथर्मे नहीं आये हैं 
जो अर्थ यहाँ पर कपायप्राम्तचूर्णिके आधारसे आचाय जिनसेनने किया 
है। स्पष्ट है कि कपायपरामतचूर्णिमें इन शब्दोंका कोई दूसरा अथ होना 
चाहिए. | प्रकृतमें यदी विचारणोय है क्रि वह अर्थ क्या हो सकता है! 
प्रश्न महत्वका है | इससे जिस महत्वपूर्ण विषय पर प्रकाश पड़ना संभव 
है उसका निर्देश हम आगे करनेवाले हैं | यहाँ पर सर्वप्रथम उस अथका 
विचार करना है । 

कषायप्राम्तचूणिकी मुख्य टीका जयघवल्ा है। घवलछामें भी दो 
स्थलोपर चारित्रकथनके प्रसड़से यह विपय आया है। एक स्थल पर तो 
अनुमानतः वही शब्द दुहराये गये हैं जो चूर्णिसृज़में उपलब्ध होते हैं | 
मात्र दूसरे स्थल ( जीवस्थान चूलिका प्रृ० २८५ ) पर प्रतिपादनशैलीमें 
कुछ अन्तर है। किन्तु दोनों स्थलोका मध्यका महत्त्वपूर्ण अंश घुटित 
होनेके कारण उस परसे टीक निष्कप निकालना कठिन है। विचारको 
चालना देनेमें इन स्थल्येंका उपयाग हो सकता हैं इतना अवश्य है। फिर 
भी इन स्थलॉका छोड़कर यहाँ पर हम जयधवल्लाके आधारसे ही विचार 
करते ह। जयधवल्ामें कपायप्राभतचूणिके उक्त अंशकी व्याख्या करते 
हुए 'कमंयूमिज शब्दका अथ पन्द्रद कमभृमित्रोंके मच्यक्रे बिनीत संज्ञा- 
वाले खण्डम उत्पन्न हुए मनुष्य किया है और “अकर्मभूमिन' शब्दका 
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अर्थ पन्द्रह कर्मभूमियोंके इस मध्यके खण्डको छोड़कर शेष पाँच खण्दोंमें 
उत्पन्न हुए मनुष्य किया है। ये पाँच खण्ड कर्मभ्रूमिके अन्तर्गत हैं, 
इसलिए इन्हें वह्लँ अकर्मभूमिज क्‍यों कहा है इसका समाधान करते 
हुए वहाँ पर कहा गया है कि इन खण्डोमे धर्म-कर्मकी प्रज्क्ति नहीं होती, 
इसलिए इन्हें अकर्मभूमिज कहनेमें कोई आपत्ति नहीं है। इस पर यह 
शंका हुई कि यदि इन खण्डोंमें घर्म-कर्मकी प्रह्वति नहीं है तो यहाँ के 
निवासी संयमको कैसे धारण कर सकते हैं ! इसका वहाँ पर दो ग्रकारसे 
समाधान किया गया है| प्रथम तो यह कि दिशाविजयक्रे समय चक्रवर्तीके 
स्कन्धावारके साथ जो स्लेच्छु राजा मध्यके खण्डमें आकर चक्रवर्तो 
आदिके साथ बेवाहिक सम्बन्ध स्थापित कर लेते हैं उन्हें संयमको धारण 
करनेमें कोई बाधा नहीं आती । अथवा कहकर दूसरा अर्थ यह किया 
गया है कि जो स्लेच्छु राजाओंकी कन्याएँ चक्रवर्तों आदिके साथ विवाददी 
जाती हैं उनके गर्मसे उत्पन्न हुए. बालक मातृपक्षकी अपेक्षा यहाँ पर 
अकमंभूमिज कहे गये हैं, इसलिए भी अकर्मभूमिजोंमें संयमको धारण 
करनेकी पात्रता चन जाती है । लब्धिसार ज्ञपणासारमें कर्मभूमिजका अर्थ 
आय और अकर्मभूमिजका अथ म्लेच्छु करनेका यही कारण है। तथा 
इसी अभिप्रायकोी ध्यानमें रखकर केशववर्णीने भी अपनी लब्धिसार 
क्षपणासारकी टीकामें यह अथ स्वीकार किया है। 

यह बात तो स्पष्ट है कि जो अक्मयूमि अर्थात्‌ भोगभूमिमें उत्पन्न 
होते हैं वे संयमासंयम और संयमको धारण नहीं कर सकते, इसलिए 
कषायप्राभ्तचूर्णिम.ं आये हुए. अकममृमिजका अर्थ भोगमूमिज 
तो होना नहीं चाहिए. । बहुत सम्मव है कि इसी अभिप्रायकों ध्यानमें 
रखकर आचाये जिनसेनने कर्मभूमिजका अर्थ आर्य और अकमभूमिजका 
अथ स्लेच्छु किया है। किन्तु इस कथनसे जो विग्रतिपत्ति उत्पन्न होती 
है उसका निर्वाह कैसे द्वो, सर्व प्रथममें यह बात यहाँ पर विचारणीय है । 
बात यह है कि पाँच मरत, पॉच विदेह ओर पॉच ऐशावत ये पन्द्वद 
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कर्मयूमियाँ हैं, इसलिए यह मानना तो युक्त नहीं कि यहाँ जिन्हें म्लेच्छु 
खण्ड कहा गया है उन ज्षेत्रोंमें कर्मकी प्रद्धत्ति नहीं है। "कम! शब्दके 
हम पहले दो अर्थ कर आये हैं | एक तो कृषि आदि साधनोंसे आजीविका 
करना और दूसरा सप्तम नरकमें जाने योग्य पाप या सर्वा्थसिद्धिमें जाने 
योग्य पुण्यक्े बन्धकी योग्यताका होना | म्लेच्छु खणडोंमें भोगभूमिकी रचना 
नहीं है, इसलिए वहाँ के निवासी मनुष्य कृषि आदिसे हो अपनी 
आजीविका करते हैं यह माननेमें कोई आपत्ति नहीं है। यह हो सकता 
है कि वहाँ धर्मका प्रचार अधिक माज्नामें न होनेके कारण हिंसादि कर्मोंकी 
बहुलता हो । पर इतने मात्रसे वहाँ कृषि आदि कर्मोंका निषेध नहीं 
किया जा सकता, क्योंकि वहाँ के मनुप्य अन्न खाते ही नहीं होंगे यह कैसे 
माना जा सकता है! तथा वहाँके मनुष्य हिंसाव्रहुल होते हैं, इसलिए, 
उनमेंसे कुछ सप्तम नरककी आयुका बन्ध करते हों यह भी सम्भव है। 
जैसा कि भोगसूमिका नियम है कि वहाँ उत्पन्न होनेवाले प्राणी मरकर 
नियपसे देव होते हैं ऐसा पाँच म्लेच्छु खण्डोंके लिए. कोई नियम नहीं 
है। यहाँ पर उत्पन्न होनेवाले मनुष्योंके लिए चारों गतियोंका प्रवेशद्वार 
सदासे खुला हुआ है, इसलिए यहाँ पर सब प्रकारके कर्मकी प्रवृत्ति होती 
है यह माननेमें आगमसे रघ्॒मात्र भी बाधा नहीं आती। अगन्र रही 
धर्मप्रदकत्तिकी बात सो इस विषयमें आगमका अभिप्राय यह है कि कर्मभूमि 
सम्बन्धी जो भी क्षेत्र है, चाहे वह स्वयंप्रम परवंतके परमागमें स्थित 
कर्मभूमिसम्बन्धी क्षेत्र हो और चाहे ढाई द्वीप और दो सपुद्रोंमें स्थित 
कर्मभूमिसम्बन्धी क्षेत्र हो, उस सबमें आचारधघर्मकी प्रवृत्ति न्‍्यूनाधिकमान्रार्मे 
नियमसे पाई जाती है। अन्यथा स्वयंप्रभपबंतके पर भागमें स्थित 
स्वयंभूरमण द्वीपमें और स्वयंभरमण समुद्रमें ति्यश्वोंके संयमासंयमका 
सद्भाव नहीं बन सकता | क्मभूमिसम्बन्धी सत्र स्लेच्छु खण्डोंमें तथा 
लवण समुद्र और कालछोदघि समुद्रमें तियंज्व तो सम्यक्त्व और संयमासंयमके 
धारो हों और पन्द्रह कर्मभूमिसम्बन्धी सब्र स्लेच्छ खण्डोंके मनुष्य 
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किसी भी प्रकारके आचार घर्मसे सवंथा शूत्य हों ऐसी न तो आगमकी 
आज्ञा ही है और न यह वात बुद्धिग्राह्म ही हो सकती है । इसलिए इन 
खण्डोंमें धमकी प्रद्ृत्ति नहीं है यह भी नहीं कहा जा सकता | 
पट्खण्डागम और कपायप्राभ्तके अभिप्रायानुसार पन्द्रद कमंभूमियोंमें 
क्ञायिकसम्यक्त्वकी उत्पत्तिका निर्देश हम पहले कर आये हैं। इस 
प्रसज्ञसे आये हुए! सूत्रका व्याख्यान करते हुए वीरसेन स्वामीने यह 
स्पष्ट शब्दोमें स्वीकार किया है कि एक तो ढाई दीप और दो समुद्रोंमें 
स्थित सब जीव दशशनिमोहनीयकी क्षपणाका प्रारम्भ नहीं करते। दूसरे 
भोगभूमिके जीव दर्शनमोहनीयकी क्षपणाका प्रारम्भ नहीं करते, केवल 
पन्द्रह कर्मभूमिके मनुष्य ही दशनमोहनीयकी क्षपरणाका प्रारम्भ करते 
हैं यह दिखलानेके लिंए सूत्रमें 'पन्द्रह कममूमियोंमें' पदका निर्देश किया 
है । इन पन्द्रह कमंमूमियोंमें आये और म्लेच्छ समी खण्ड गर्मित हैं। 
यहाँ केवल आयंखरड हो नहीं लिए गये हैं उसका परिज्ञान षट्खण्डागमके 
मूल सूत्रसे तो होता ही है। घवला टीकाके उक्त उल्लेखसे भी उसका सम- 
थन होता है। सोचनेकी बात है कि देव नरकोंमें तथा मध्य छोकके अन्य 
द्वीप-समुद्रोम जाकर धर्मोषेदेश करें और उसे सुनकर नारकी सम्यक्त्वकों 
स्वीकार करें तथा तियंञ्व सम्यक्त्व सहित संयमासंयमको धारण करें यह 
तो सम्भव माना जाय पर स्लेच्छु खण्डोंमें जाकर किसीका वहाँके मनुष्यों- 
को धर्मोपदेश देना ओर उसे सुनकर उनका सम्बक्त्वकों या सम्यक्त्व 
सहित संयमासंयम और संयमकी धारण करना सम्मव न माना जाय, भला 
यह कैसे सम्मव हो सकता है ? वहाँ के रहनेवाले मनुष्योंके मनुष्यगति नाम- 
कर्मका उदय है, वे संजशी हैं, पश्चेद्रिय हैं और पर्यात् हैं। वह ज्षेत्र भी 
कर्ममूमि है | ऐसी अवस्थामें वदाँसे आयंश्वण्डमें आकर वे सम्बक्त्व, 
संयमासंयम और संयमकी घारण कर सके और वहाँ न कर सके ऐसा 
मानना उचित नहीं प्रतीत होता । आगममें सिद्ध होनेवाले जीवोंके 
अल्पत्रहुत्वका निर्देश करते हुए; स्कुट कह्य है कि 'लवणसमुद्र सिद्ध सबसे 
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स्‍्तोक होते हैं, उनसे कालोदधि समुद्र सिद्ध संख्यातगुणे होते हैं, उनसे 
जम्बूद्वीप सिद्ध संख्यातणुणे होते हैं, उनसे घातकीखण्ड सि संख्यातगुणे होते 
हैं ओर उनसे पुष्करार्थ द्वीप सिद्ध संख्यातगुणे होते हैं। क्‍या यहाँ यह मान 
लिय्रा जाय कि जा जम्बूद्वीप, धातकीखण्डद्वीप और पुष्कराधद्वीपसे सिद्ध होते 
हैं वें केवल आर्यखण्डोंसे ही मेक्षलाम करते हैं, म्लेच्छुखण्डोंसे नहीं। और 
यदि उक्त प्रमाणके बल्से यह मान लिया जाता है जिसे माननेके लिए 
पर्याप आधार है कि वहाँसे भी चहतसे मनुष्य सिद्ध होते हैं तो उनका 
| पर विहार करना और घममोपदेश देना भी बन जाता है| मूठ आगम- 
से इसका निषेध न हकर समथन ही होतः है। 
जैन साहित्वयमें यह भी बतछाया है कि चारण ऋद्धिधारी मुनि ढाई 
द्वीपके मीतर सत्र संचार करते हैं। वे मेर प्रव और अन्य स्थानोंमें 
स्थित जिन चेत्याल्योंकी वन्दनाके लिए जाते हैं। साधारणतः ढाई द्वोपमें 
ऐसा कोई प्रदेश नहीं है जो उनके लिए अगम्य हो | महापुराणमें आचाये 
जशिनसेनने श्री ऋषम जिनके पूवभवसम्बन्धी कथा पसद्धसे बतलाया है 
कि जब्र भगवान्‌ आदिनाथका जीव महात््ल राजा थे तत्र उनका स्वयंत्ुद्ध 
मन्त्री मेरे पवतके अक्ृत्रिम चेत्याल्योंकी वन्दना करनेके लिए गये और 
वहाँ के सोमनसवनसम्बन्धी चेत्याल्यमें उन्होंने चारण ऋद्धिधारी मुनिकी 
बन्‍्दना कर महात्रलू राजाके सम्बन्धर्म प्रश्न पूछा | इसी आशयको व्यक्त 
करनेवालो वहाँ एक दूसरी कथा आती है । उपमें बतलछाया है कि जम 
भगवान्‌ आदिनाथका जीव जम्बूद्यीपके उत्तरकुसमें उत्तम भोगभमिके 
सुख भोग रहे थे तब वहाँ पर आकर दो चारणऋद्धिघारी मुनियोंने 
सम्बाधा | इससे स्पष्ट है कि चारणऋद्धिधारी मुनि ढाई द्वीपमें जिन 
चेत्याल्योंकी वन्दना करनेके लिए तो जाते ही है | साथ ही वे आययक्षेत्रोंके 
सिवा अच्य ज्षेत्राम धर्मोपदेश देनेक्के लिए भी जाते हैं। इसी प्रकार 
विद्याधरों आर देवोंका भो दाईहीपके सभी ज्षेत्रोंमे गमनागमन होता रहता 
है यह भी आगमसे सिद्ध है, इसलिए पन्द्रह क्ममभूमियोंक्रे पाँच स्लेच्छ 


8६ वर्ण, जाति और धर्म 
खण्डोंमें केवली जिन, चारणऋद्धिधारी मुनि, विधाधर और देव जाय और 
धर्मोपदेश देकर धर्मकी प्रचृत्ति करें इसमें आगमसे कोई बाधा नहीं आती। 
इस प्रकार आगम और युक्तिसे यह सिद्ध हो जाने पर कि पद्वह 
कर्मभूमियोंके पाँच म्लेच्छ खण्डोंमें भी आर्य खण्डके समान धर्म-कर्मकी 
प्रवृत्ति होती है, हमें इसके प्रकाशमें कपायग्राभ्रतचूर्णिमें संबमके प्रसज्ञसे 
आये हुए कर्ममूमिन और अकर्मभूमिज शब्दोंके अर्थ पर विचार करना 
है | यहाँ यह स्मरण रखना चाहिए कि यह संयम ( मुनिधर्म ) का प्रकरण 
है और संग्रमको कर्ममूमिज मनुष्य ही घारण कर सकते हैं, इसलिए 
प्रकृतमें 'कर्ममूमिज' शब्दका अर्थ होता है पन्द्रह कममूमियोंमें उत्तन्न 
हुए संज्ञी पश्चेन्द्रिय पर्यात मनुष्य | अब्र रहा अकर्ममूमिज शब्द सो उसका 
शब्दाथ तो भोगभूमिज मनुष्य ही होता है। पर भोगमूमिज मनुष्यका 
प्राकृतिक जीवन सुनिश्चित है।इस कारण उनका संयमासंयम और 
संयमको धारण करना किसी भी अवस्थामें नहीं बनता, इसलिए प्रक्षतमें 
अकमंभूमिज' शब्दका कोई दूसरा अर्थ होना चाहिए। हमने इसपर 
पर्याप्त विचार किया है। यह तो हम पहले ही बतला आये हैं कि दाईद्वीपके 
पाँच भरत और पाँच ऐरावत न्षेन्नोंमे उत्तपिंणी और अवसर्पिणीके अनुसार 
छुद्द काछोंका परिवतंन होता रहता है। तात्यय यह है कि वहाँ पर कमी 
भोगभूमिकी और कमी कमंमभूमिकी प्रवृत्ति चालू रहती है। जत्र भोगभूमिकी 
प्रव्नत्ति चालू रहती है तब वहाँके सब मनुष्योंका आह्ार-विहार, श्रायु 
और काय भोगभूमिके अनुसार होता है और जब कमंमूमिक्री प्रृत्त 
चालू रहती है तब वहाँ के सत्र मनुष्योका आद्वार-विद्वर, भायु और काय 
कमभमिके अनुसार होता है। परन्तु इन दोनोंके सन्विकालमें स्थिति कुछ 
भिन्न होती है। अर्थात्‌ भोगभूमिका काल शेष रदने पर भी कमंमूमिको 
प्रवृत्ति चालू हो जाती है या कमभूमिका काल शेष रहने पर भी भोग- 
भूमिके लक्षण दिखलाई देने छगते हैं। इसके लिए वर्तमान अब 
सर्पिणीका तीसरा काल उदाहरणरूपमें उपस्थित करना अनुचित न होगा | 


2३० का र ० 
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इसके अन्तिम भागमें जत्र छाखों करोड़ों वष शेष थे ततब्र आदि ब्रह्मा 
भगवान्‌ ऋषभदेव हुए ग्रे । उन्होंने अपनी ग्रहस्थ अवस्थामें आजीविकाके 
छुद्द कर्मोका उपदेश दिया था और अन्त मुनिधर्म स्त्रीकार कर केवल- 
ज्ञान होने पर मोक्षमार्गका भी उपदेश दिया था| यदि काछकी दृष्टिसे 
विचार किया जाता है तो यह अकर्मभूमिसम्बन्धी ही का ठहरता है । 
रन्तु ऐसा होते हुए मी इसमें घम-कमकी प्रवृत्ति चालू हो गई थी | 
बहुत सम्भव है कि ऐसे मनुष्योंको लक्ष्ममें रखकर ही आचाय यतिदृष्रभने 
कपायप्राभतचूर्णिमें अकमभूमिज मनुष्योंमें संबमके प्रतिपद्यमान स्थानोंका 
निर्देश किया है| 
एक तो कर्मभूमिज और अकर्मभूमिज शब्दोंका अर्थ आय और 
म्लेच्छु आचाय जिनसेनने किया हैं। और कदाचित्‌ यह मान भी लिया 
जाय कि इन शब्दोंका यह अथ आचाय यतिन्नष्भको भी मान्य रहा है 
तो भी यह दिखलानेके लिए कि इन दोनों प्रकारके मनुष्योंमें संयम ग्रहण 
करनेकी पात्रता है उन्होंने कमंभूमिज मनुष्योंके ही कर्मभूमिज ( आय ) 
और अकर्ममृमिज ( स्लेच्छु ) ये भेद करके उनमें संयमके प्रतिपद्यमान 
स्थानोंका निर्देश किया है। तथापि यदि यहाँपर दूसरे अ्र्थका ही प्रमुखरूपसे 
ग्राह्म माना जाता है तो भी उसके आधारसे आचार्य जिनसेनने जो यह 
अथ किया है कि “जो पाँच खण्डके म्लेच्छु राजा दिशा दिग्विजयके समय 
सक्रवर्तीके स्कन्वावारके साथ मध्यके खण्डमें आकर चक्रव्तों आदिके 
साथ चेबाहिक सम्बन्ध स्थापित कर लेते हैं उन्हें संयम धारण करनेमें 
कोई बाधा नहीं आती । अथवा जो म्लेब्छु राजाओंकी कन्यायें चक्रवतों 
आदिके साथ विवाही जाती हैं उनके गर्भसे उत्पन्न हुए बालक मातृपक्तकी 
अपेक्षा अकर्मभूमिज होनेसे उन्हें संयम धारण करनेमें कोई वाघा नहीं 
आती ॥ चह ठोक नहीं प्रतीत होता, क्योंकि जैसा कि हम पहले बतला 
आये है कि स्लेच्छुखण्डॉमें भी धम-कर्मकी प्रद्नत्ति माननेमें आगमसे कोई 
बाघा नहीं आती है | इस पूरे प्रकरणका संक्षेपमें सार यह है कि-- 


७ 


ध्प चर्ण, जाति और घस 


(१) जो मनुष्य कमंभूमिज हैं, पर्यात हैं और जो कर्मभूमिसम्बन्धी 
किसी भी क्षेत्रमें उत्पन्न हुए हैं वे सम्यक्त्व, संयमासंयम और संयमघर्मके 
पृूण अधिकारी हैं। 

(२ ) आयवक्षेत्रमं जाकर आययेके साथ वैवाहिक ( सामाजिक ) 
सम्बन्ध स्थापित करने पर ही स्लेच्छु मनुष्य संयमधर्मके अधिकारी होते 
हैं आगममें ऐसी कोई व्यवस्था नहीं है। 

( ३ ) तथाकथित म्लेच्छ देशोंमें प्रद्नत्तिघमंको न्यूनता है, पर इसका 
यह अ्रथ नहीं कि वहाँ पर प्रदृत्तिधम होता ही नहीं | 

(४ ) आगमके अमभिप्रायानुसार जो पन्द्रह कमभूमियोंमें उत्पन्न होते 
हैं वे कमंभूमिज मनुष्य हैं और जो तीस अकर्मभूमियों तथा अन्तद्वीपोंमें 
उत्पन्न होते हैं वे अकमेभूमिज मनुष्य हैं, इसलिए प्रकृतमें कर्मभूमिज 
और अकर्मभूमिज शब्दोंकी संगति इन रक्षुणोंको दृष्टिमें रखकर ही 
बिठलानी चाहिए। 

(४ ) करमंभूमिज और अकर्मभूमिज शब्दोंका आर्य और म्लेच्छ 
अर्थ एक तो आगममें किया नहीं है । सबसे पहले उक्त शब्दोंका यह अर्थ 
आचार्य जिनसेनने किया है। इसके पूववर्तों कोई भी आचार्य इस अथंको 
स्वीकार नहीं करते । दूसरे इन शब्दोंका आये और म्लेच्छु अर्थ स्वीकार 
कर लेने पर भी उससे यह फलित नहीं होता कि स्लेबच्छुखण्डोंमें धम- 
कमकी प्रद्धत्ति नहीं होती । प्रत्युत उससे यही सिद्ध होता है कि आयंखणडों 
के समान स्‍्लेच्छुखण्डोंमें भी घर्म-कर्मकी प्रवृत्ति होती है । वहाँ संयमा- 
संयम और संयमधमंकी प्रवृत्ति न्यूनमात्रामें हो यह अछूग बात है । 


धर्माधमंविचार-- 

पहले हम नोआगममभाव मनुष्योंके चार भेद करके तथा उनमेंसे 
लब्ध्यपर्या मनुष्योंकी छोड़कर शेष तीन ग्रकारके भेदोंमें चोदह गुण- 
स्थानोंका निर्देश कर आये हैं। वे तीन प्रकारके मनुप्य ही यद्यवि यहाँपर 
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कर्मभूमिज और अकर्मभूमिज इन दो भागोंमें बटे हुए. हैं, तथापि अक्म- 
भूमिज ( भोगभूमिज ) मनुष्य संयमासंयम ओर संयमघमके अधिकारी 
नहीं होते । इसलिए उममें प्रारम्भके चार गुणस्थानोंकी और कमंभूमिज 
मनुष्योंमें चौदह गुणस्थानोंकी प्राप्ति सम्भव है। इतना अवश्य है कि जो 
अकर्मभूमिज मनुष्य उसी भवमें अतिशीघ्र सम्यक्त्वको उत्पन्न करता है वह 
गर्भसमयसे लेकर नौ मास और उनचास दिनका होने पर ही उसे उत्पन्न 
कर सकता है । तथा जो कमंभूमिज मनुष्य उसी भवमें अतिशीघ्र सम्यक्त्व 
को उत्पन्न करता है वह गर्भसे लेकर आठ वषका होनेपर हो उसे उत्पन्न 
करनेका पात्र होता है। कर्मभूमिज मनुष्योंमें संयमासंयम और संयमके 
उत्पन्न करनेके लिए भी यही नियम है। कर्ममूमिज और अकमंभमिज ये 
भेद तियथ्ञोंमे भी सम्भव हैं, इसलिए वहाँ पर भी मनुष्योंके समान 
गुणस्थानोंका विचार कर लेना चाहिए। मात्र तियंद्वोंमें संयमधर्मकी 
प्राप्ति सम्मब नहों है, इसलिए अकमंमृमिज तियश्चोंमें चार और कममृूमिज 
तियश्वोंमें पाँच गुणस्थान ही जानने चाहिए। इतना अवश्य है कि जो 
तियंश्व उसी भवमें अतिशोघ्र सम्यक्त्व और संयमासंयमको उत्पन्न करते हैं 
वे गर्भसे लेकर दो माह और अन्तमुंदूर्तके होनेपर ही उन्हें उत्पन्न करनेके 
पात्र होते हैं। मात्र सम्मूच्छेन तियंश्व अन्तमुंहूर्तके बाद ही उन्हें उत्पन्न 
करनेके अधिकारी हैं। विशेष व्याख्यान जिस प्रकार पूर्वमें धर्माधर्मका 
विचार करते समय कर आये हैं उसी प्रकार यहाँ भी कर लेना चाहिए । 
यह तो हम पहले ही बतला आये हैं कि मनुष्योंके आय और म्लेच्छ 
ये भेद मूल आगम साहित्यमें उपलब्ध नहों होते | तथापि उत्तरकालीन 
जिनसेन प्रदति आदि आचायोंने इन भेदोंकी संगतति आचार्य यतिवृषभके 
चूर्णिसज्ञोंमें निर्दिष्ट कमंभ्ूमिज और अकर्मभूमिज मन॒ष्योंके साथ बिठलाई 
है। उनके कथनका सार यह है कि आर्य कर्ममूमिन और अकर्मबूमिज 
( भोगभूमिज ) दोनों प्रकारके होते हैं। तथा म्लेच्छु भी कमंभूमिन और 
अकमंभूमिज ( अन्तद्वोंपज ) दोनों प्रकारके होते हैं| यहाँ इतना अवश्य 
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ही ध्यानमें रखना चाहिए कि आचाये जिनसेन कर्मभूमिज स्लेच्छोंको भी 
अकरमंभूमिज ही कहते हैं। आर्य और स्लेच्छ भेदोंकी कर्मभूमिज और 
अकमंभूमिज मनुष्योंके साथ जिस रूपमें मी सक्भति ब्रिठछाई जाय उसीको 
ध्यानमें रखकर इन भेदोंमें धर्माधमका विचार कर लेना चाहिए | इतना 
अवश्य ही ध्यानमें रहे कि आचाय जिनसेनका वह कथन प्रकृतमें ग्राह्म 
नहीं हो सकता जिसके अनुसार उन्होंने म्लेच्छु खण्डोंमें घर्म-कर्मकी प्रबृत्तिका 
सवथा निषेध किया है | हाँ यदि उन्होंने यह कथन वहाँ घर्म-कर्मकी प्रवृत्ति 
न्यून है इस अभिप्रायसे किया हो तो बात दूसरी है। 

इस प्रकार आगमसाहित्यके आधारसे जो निष्कर्ष सामने आते हैं उन्हें 
इन शब्दोंमें व्यक्त किया जा सकता है-- 

१--पन्‍्द्रह कर्मभूमियोंमें उत्पन्न हुए जितने भी आये और म्लेच्छ 
मनुष्य हैं उनमें सम्यक्त्व, संयमासंयम और संयमरूप पूर्ण धर्मकी प्राप्ति 
सम्भव है। द्रव्य स्त्रियाँ और द्रव्य नपुंसकः इसके अपवाद हैं। विशेष 
खुलासा पहले कर ही आये हैं। 

२--तीस भोगभूमियों और अन्तद्वींपोंमें उत्पन्न हुए जितने मी आर्य 
और स्लेच्छु मनुष्य हैं उनमें मात्र सम्यक्त्वधर्मकी प्राप्ति सम्मव है। 

३---भनुष्योंके ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य और शूद्र ये भेद आगम साहित्य 
और प्राचीन जैन साहित्यमें नहीं उपलब्ध होते | यहाँ तक कि मूलाचार, 
भगवतीभाराधना, रत्नकरण्डश्रावकाचार जैसे चरणानुयोगके ग्रन्थोंमें तथा 
सर्वार्थसिद्धि और राजवार्तिक जैसे सर्वविषयगर्मभ टीका अ्न्थोंमें भी इन 
भेदोंका उल्लेख इृष्टिगोचर नहीं होता | ऐसी अवस्थामें कौन वर्णका 
मनुष्य कितने धर्मको धारण कर सकता है इसकी चर्चा तो दूर ही है। 
इस परसे यही निष्कर्ष निकलता है कि वर्णके आधारसे धर्माधर्मके 
विचारकी पद्धति बहुत ही अर्वाचीन है। जो आगमसम्मत नहीं है। स्पष्ट 
है कि परिस्थितिवश वैदिकघमंक्रे प्रभाववश इसे जैनसाहित्यमें स्थान दिया 
गया है । किन्तु उत्तरकालीन कंतिपय आचार्यों और विद्वानोंने उसे स्वीकार 
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घ _ त् घ हू ० 
कर लिया है इतने मात्रसे उसे आगमानुमोदित जैनधमंके अज्भरूपसे 
स्वीकार कर उसे उसी रूपमें चछते रहने देना उचित नहीं प्रतीत होता । 


गोत्रमीर्मा सा 


अब तक हमने धर्मका स्वरूप और उसके अवान्तर भेदोंक्े साथ प्रत्येक 
गतिमें विशेषतः मनुष्यगतिमें कहाँ किस प्रमाणमें धमकी प्राप्ति होती है 
इसका विस्तारके साथ विचार किया । भागे गोत्रके आधारसे उसका विचार 
करना है। उसमें भी स्व प्रथम यह देखना है कि छोकमें और आमममें 
उसे किस रूपमें स्वीकार किया गया है तथा उनका परस्परमें कोई सम्त्रन्ध 
है या उनकी मान्यताका आधार द्वी प्रथक्‌ प्रथक्‌ है। ह 


गोच्रशव्दकी व्याख्या और छोकमे उसके प्रचकनका कारण-- 
भारतीय जनजीवनमें गोत्रका महत्वपूर्ण स्थान है। गोतन्रशब्दका 
व्युसत्तिब्भ्य अर्थ है--गूयते शब्द्ते इति गोत्रमू--जो कह जाय । छोकमें 
गोत्र एक प्रकारका नाम है जो भारतोय समाजमें कारण विशेषसे रूढ़ 
होकर परम्परासे चला आ रहा है। इससे किसी व्यक्ति या समुदाय विशेषके 
आंशिक इतिहासकी छानब्रीन करने में सहायता मिलती है | यह उस समयकी 
देन है जब मानव समुदाय अनेक भागोंमें विभक्त होने छगा था और 
डसे अपने पूर्वजों और सम्बन्धियोंका ज्ञान करनेके लिए संकेतकी आव- 
श्यकता प्रतीत होने लगी थी। क्रमशः जैसे-जैसे मानव-समाज अनेक 
भागोंमे विभक्त होता गया वैसे-वेसे इस नामके प्रति मनुष्योंका मोह भी 
बढ़ता गया। विवाहसम्बन्ध और सामाजिक रीति-रिवाजोंमें तो इसका 
विचार किया ही जाने छगा, धार्मिक ज्षेत्रमें भी इसने स्थान प्राप्त कर 
लिया। इसे किसी न किसी रूपमें सभी भारतीय परम्पराओंने स्वीकार 
किया है। उत्तर काल्‍्में भारतवर्षमें वर्णाअ्रमघर्मका प्रावल्य होने पर जैन 


१०२ चणे, जाति और घर्म 


साहित्यमें भी गोत्रकी व्याख्या वंशपरम्पराके आधार पर की जाने लगी 
और इसका सम्बन्ध वर्णोके साथ स्थापित किया गया | ब्राह्मण, क्षत्रिय 
और वैश्य ये उच्चगोत्री माने जाने छगे और तथाकथित शूद्र तथा म्लेच्छु 
नीचगोत्री करार दिये गये। सुकुल् ओर दुष्कुलकी व्याख्या भी इसी 
आधारसे की जाने लगी | 

ब्राह्मण परम्परामें जिसने अपने उत्तराधिकारीकी सष्टि कर ली हो वह 
सन्‍्यास लेनेका अधिकारी माना गया है। पुत्रके अमावमें दत्तक पुत्रका 
विधान इसी परम्पराकों दृढ़ मूल बनाये रखनेका एक साधन है | जो योग्य 
सन्तानको जन्म दिये बिना कौटुम्बिक जीवनसे विरत हो जाता है उसकी 
गति नहीं होती। धीरे-धीरे जैन परम्परामें भी यह प्रथा रूढ़ होने लगी 
ओऔर यहाँ भी इस आधार पर वे सब तत्त्व स्वीकार कर लिये गये जो ब्राह्मण 
परम्पराकी देन हैं। 

कहनेको तो भारतवर्ष धर्मप्रधान देश कहा जाता है और एक हृद तक 
ऐसा कहना उचित भी है। किन्वु कुछ गहराईमें जाने पर ऐसा मालूम 
पड़ता है कि यह प्रचारका एक साधन भी है। हम इसके नाम पर उन 
समस्त तस्वोंका प्रचार करते हैं जो वर्गप्रभुत्वके पोषक हैं। गोत्रसे इस 
बर्गप्रभुत्वको स्थाथी बनाये रखनेमें बड़ी सहायता मिली है । 

यह तो सच कोई जानते हैं कि इस देशमें ही गोत्रका विचार किया 
जावा है। अन्य देशोंके लोग इसका नाम भी नहीं जानते । वहाँ रंगमेदके 
उदाहरण तो दृष्टिगोचर होते हैं पर इस आधारसे यहाँके समान जीवनके 
प्रत्येक क्षेत्रमें वहाँ ऊँच-नीचका भेंद नहीं दिखलाई देता | 

ब्राह्मण ऋषियोंने देखा कि जब्रतक व्यक्ति या समाजके जीवनमें जात्य- 
मिमान या वंशामिमानकी सृष्टि नहीं की जायगी तब्नतक वर्गप्रमुत्वकी कल्पना 
साकार रूप नहीं ले सकती, इसलिए उन्होंने इसके आधारमूत “अपुत्रस्थ 
गति नास्ति! इस सिद्धान्तकी घोषणा की ओर इसे व्यावह्वरिक रूप देनेके 
लिए, गोत्रकी प्रथा चलाई ) प्रारम्ममें ऐसे आठ ऋषि हुए. हैं जो गोत्रकर्ता 
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माने जाते हैं। वे आठ ऋषि ये हैं--जमदग्नि, भरद्वाज, विश्वामित्र, 
अन्नि, गौतम, वशिष्ट, कश्यप और अगस्त्व | इस तथ्यको स्वीकार करते 
हुए गोत्रप्रवरमें कहा है-- 


के न श्> ल्ड्‌ कम | 
जमदग्निभरद्दाजो विश्वामिन्नात्रिगोतसाः । 
वशिष्टः कश्यपो5्गस्त्यो सुनयो गोन्रकारिणः ॥ 


वेदों और ब्राह्मणोंमें भी इनका नाम आता है। ये सब्र मंत्रदष् ऋषि 
माने गये हैं | इनके बाद इनकी पुत्र-पौत्र परम्परामें कुछ मन्त्रदष्टा ऋषि 
और हुए हैं जिनके नाम पर भी गोत्रकी परम्परा चली है। यही तथ्य 
गोन्रप्रवस्मे इन शब्दोंमें व्यक्त किया गया है-- 


ऋतित्वं ये सुता प्राप्ता दशानास्ूपीणां कुले । 
यज्ञे प्रवीयमाणत्वात्‌ प्रवरा इति कीतिताः ॥॥ 


ये सब गोत्र हजारों ओर छाखों हैं | पर मुख्य रूपसे वे उनचास लिये 
जाते हैं। जमदग्नि आदि आठ ऋषियोंके समकालमें भगु और अंगिरा ये 
दो ऋषि और हुए हैं। ये भी मन्त्रदष्ा थे पर इनके नाम पर गोत्रका 
प्रचलन नहीं हो सका | ये गोन्रकर्ता क्‍यों नहीं बन पाए इसका कारण जो 
कुछ भी रहा हो | इतना स्पष्ट है कि उस समय अपने-अपने नाम पर गोतन्र- 
प्रथा चलानेके प्रश्नको लेकर इनमें आपसमें मतभेद था । 


साधारणतः ब्राह्मणपरम्परामें गोत्र रक्तपरम्पराका पर्यायवाची माना 
गया है, इसलिए यह परम्परा स्वीकार करतो है कि ब्राह्मण सदा काल 
ब्राह्मण ही बना रहता है। जिसका ब्राह्मण जातिमें जन्म हुआ है वह अन्य 
जातिवाला कभी नहीं हो सकता । इस परम्परामें प्रारम्मसे ही सदाचारकी 
अपेक्षा रक्तपरम्पराको बहुत अधिक महत्त्व दिया गया है। इस परम्पराके 
अनुसार यदि किसीकी जाति बदलती है तो वह इस परम्पराकी कल्पनाके 
अनुसार मुख्यतः रक्तके बदलनेसे ही बदल सकती है, अन्यथा नहीं | 
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्डप (९ 
जेनधमंस गोचका स्थान-- 

यह तो हम पहले ही बतला आये हैं कि ब्राह्मणघर्ममं गोत्रको जो 
व्यवस्था बनी उससे उत्तरकाल्में जैनसाहित्य भी प्रभावित हुआ है। जैनधमममें 
प्रतिपादित गोच्रकी आध्यात्मिक व्याख्या ओर व्यवस्थाको भुलाकर एक तो 
उसका सम्बन्ध चार वर्णोके साथ स्थावित किया गया। दूसरे उसका 
सम्बन्ध रक्तपरम्पराके साथ स्थापित कर छोकमें प्रचलित कुछ और बंशकी 
सामाजिक मान्यताको अवास्तविक महत्त्व दिया गया । यह तो हम आगे 
चलकर बतलानेवाले हैं कि मारतवर्षमें प्रचलित चार वर्णोंका सम्बन्ध केवल 
आजीविकाके साथ ही नहीं रहा | जो छोकप्रचलित जिस कुलमें जन्म लेता है 
वह उस नामसे पुकारा जाने लगा | किन्तु इस कारणसे किसीको ऊँच और 
किसीको नीच मानना इसे जैनधर्म स्वीकार नहीं करता । गाय आदि ऐसे 
बहुतसे पशु हैं जिनका जीवन निदोंष होता है और इसके विपरीत हिंल 
पशुओंका जीवन हिंसाबहुल देखा जाता है। फिर भी छोकमें सिंहको श्रेष्ठ 
माना जाता है। किसी मनुष्य विशेषकी श्रेष्ठता प्र्यापित करनेके लिए 
सिंहकी उपमा दी जाती है | ऐसा क्‍यों होता है ! कारण स्पष्ट है। एक तो 
वह निर्मय होकर एकाकी विचरण करता है। दूसरे उसमें शौर्य गुणकी 
प्रधानता होती है। यही कारण है कि उसके मुख्य दोषकी ओर लक्ष्य न 
देकर इन गुणोंको मुख्यता दी जाती है। यह सिंहका उदाहरण है। हमें 
विविध वर्णोंमें बे हुए मानवसमाजको इसी दृष्टिकोणसे समभनेकी 
आवश्यकता है । जैनपुराणोंमें द्वीपायन मुनिकी कथा आती है । दीर्घ काल 
तक सुनिधर्मका उत्तम रीतिसे पालन करनेके बाद भी वें द्वारकादाहमें 
निमित्त हो नरकगामी हुए थे | इसके विपरीत पुराणोंमें एक दूसरी कथा 
यम चाण्डाल्की आती है। वह चाण्डालं जैसे निकृृष्ट कर्मद्वारा अपनी 
आजीविका करता था । किन्तु जीवनके अन्तमें मुनिके उपदेशसे प्रभावित 
होकर अहिंसा ब्रतको स्वीकार कर तथा मरणमय उपस्थित होनेपर भी उसका 
उत्तम रीतिसे पालन कर वह कुछ कालके लिए स्वीकार किये गये अहिंसा व्रत के 
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प्रभाववश देवलोकका अधिकारी बना था । देखिए परिणामोंकी विचिन्नता, 
एक ओर ब्रतके प्रभावसे मुनिधर्मका जीवन भर पालन करनेवाला व्यक्ति 
नरकगामी होता है और दूसरी ओर चाण्डालका निक्ृष्ट कर्म करनेवाला 
व्यक्ति भी अन्तिम समयमें प्राप्त निमंठ परिणामोंके कारण देवलोकका 
अधिकारी होता है। स्पष्ट है कि बाह्य कमंके साथ जीवनका सम्बन्ध नहीं 
है। जीवनकी उच्चता और नीचता व्यक्तिकी आभ्यन्तर क्षत्ति पर निर्भर है। 
यही कारण है कि जैनधर्ममं गोत्रका विचार प्राणीकी आमभ्यन्तर वृत्तिको 
दृष्टिमं रखकर किया गया है। विश्वके समस्त प्राखियोंके गोत्र विचारमें 
न तो वर्णको काई स्थान है और न वंशानुगत रक्तसम्बन्धकी ही | ये सत्र 
मर्यादाएँ छोकिक और मर्यादित क्षेत्र तक ही सीमित हैं। आस्यन्तर जीवन- 
में इनका रश्ञमात्र भी उपयोग नहीं है। प्रत्युत इन छौकिक मर्यादाओंका 


ऊै 


आग्रह उसकी उन्नतिमें च्राधक ही है। 


जेनधर्मके अछुसार गोतचका अर्थ और उसके भेद्‌-- 


यह तो हम पहले ही बतला आये हैं .कि गोत्र एक प्रकारका नाम 
है और जैनधमके अनुसार व्यक्तिकी आम्यन्तर वृत्तेके साथ उसका 
सम्बन्ध होनेके कारण वह गरुणनाम है। अर्थात्‌ जिस व्यक्तिकी ऊँच और 
नीच जैसी आम्यन्तर वृत्ति हाती है उसके अनुसार वह उच्च या नीच 
कहा जाता है। आगमसें आठ करमोंमें गोत्रकर्मका स्वतन्त्र उल्लेख हैं | 
वहाँ उसके उच्चगोत्र ओर नीचगोंत्र ऐसे दो भेद करके उन्हें जीवविपाकी 
प्रकृतियोंमे परिगणित किया गया है। उसे ध्यानमें रख कर विचार करने 
पर प्रतीत होता है कि जोबकी पर्यायविशेषको उच्च और उससे भिन्न दूसरी 
पर्यायोी) नीच कहते हैं। पटखण्डागम निबन्धन अनुयोगद्वारमें आठ 
कर्मोके नित्रन्धनका विचार करते हुए कुछ सूत्र आये हैं। उनमें मोहनीय 
कर्मके समान गोत्रको आत्मामें निवद्ध कहा है। गोत्रकर्म आत्मामें. निवद्ध 
क्यों है इप्त प्रश्यका समाधान करते हुए. वीस्सेनस्वामी वहीं उक्त सूत्की 


९ श र्‌ 
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व्याख्या करते हुए. सुस्पष्ट शब्दोंमं घोषित करते हैं कि उच्चगोत्र और 
नीचगोत्र जीवकी पर्यायरूपसे देखे जाते हैं, इसलिए मोतन्रकर्म आत्मामें 
निबरद्ध है। तात्पय यह है कि गोच्रकमका व्यापार मात्र आत्मामें होता है 
बाह्य लौकिक कुछादिकके आश्रयसे नहीं, अतरव उसके उदयसे आत्माकी 
विवज्ित पर्यायका ही निर्माण होता है, छौकिक कुल या वंशका नहीं । 


भोत्रकी विविध व्याख्याएँ--- 


साधारणतः मूल आगम साहित्यमें गोत्रकर्मके भेदोंके साथ वें दोनों 
भेद जीवविपाकी हैं इतना मात्र उल्लेख है। वहाँ उनके सामान्य और 
विशेष लक्षणोंका ऊह्यपोह नहीं किया गया है। यह स्थिति गोन्रकर्मकी ही 
नहीं है। अन्य कर्मोंके विषयमें भी यही हाल है। इसलिए मूछ आगम 
साहित्यके आधारसे हम केवल इतना ही निष्कर्ष निकाल सकते हैं कि जिस 
कर्मके उदयका निमित्त पाकर जीव स्वयं अपनी उच्च पर्यायका निर्माण 
करता है वह उद्चगोत्र है और जिस कर्मके उदयका निमित्त पाकर जीव 
स्वयं अपनी नीच पर्यायका निर्माण करता है वह नीचगोत्र है। परन्तु जीवकी 
बह उच्च और नीच पर्याय किमात्मक होती है इसका वहाँ सुस्वष्ट निर्देश न 
होनेसे वाह्य परिस्थिति वश उत्तरकात्नीन व्याख्या अन्थोंमें उसकी अनेक 
प्रकारसे व्याख्याएँ की गई हैं। संक्षेपर्में वे सन्च व्याख्याएँ इस प्रकार हैं--- 

१, जिसके उदयसे छोकपूनित कुलोंमें जन्म होता है वह उच्चगोत्र है 
और जिसके उदयसे गर्हित कुछोंमें जन्म होता है वह नीचगोत्र है। 

२, अनायोचित आचार करनेवाला जीव नीचगोत्री है। तात्पय यह 
है कि आर्योचित आचारका नाम उच्चगोत्र है और अनार्योचित आचारको 
नीचगोत्र कइते हैं । 

३, जिसके उदयसे जीव उच्चोच्च, उच्च, उच्चनीच, नीचोश्च, नीच 
और नीच-नीच ( परम नीच ) होता है वह गोत्रकर्म है। 
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४. उच्चगोत्र और नीचगोत्र ये जीवकी पर्याय हैं। तात्पय यह है कि 
जीवकी उच्च पर्यायको उच्चगोत्र और नीच पर्यायको नीचगोन्र कहते हैं 

५. जिस करके उठ्यसे उच्चगोत्र होता है वह उच्चगोत्र है। गोत्र, 
कुल, वंश और सन्तान ये एकार्थवाची नाम हैं | तथा जिस कर्मके उदयसे 
नीचगोत्र होता है वह नीचगोत्र है 


६, जो जीवको उच्च और नीच बनाता है या जीवके उच्च ओर 
नीचपनेका ज्ञान कराता है उसे गोत्र कहते हैं | 


७, जिनका दीज्ञा योग्य साधु आचार है, साधु आचारवालोके साथ 
जिन्होंने अपना सम्बन्ध स्थापित किया है तथा जो आय इस प्रकारके 
ज्ञान और वचन व्यवहार में निमित्त हैं उन पुरुषोंकी परम्पराको उच्चगोन्र 
कहते हैं और इनसे विपरीत पुरुषोंकी सन्‍्तानको नीचगोत्र कहते हैं 


८. जिससे उच्चकुलका निर्माण होता है उसे उच्चगोत्र कहते हैं और 
जिससे नीचकुलका निर्माण होता है उसे नीचगोत्र कहते हैं । 

६. जीवके सन्तानक्रमसे आये हुए आचरणकी गोत्र संज्ञा है। उच्च 
आचरणका नाम उच्चारोत्र है ओर नीच आचरणका नाम नोचगोत्र है । 

सब मिलाकर ये नौ व्याख्याएँ हैं| इनमें कुछ व्याख्याएँ जीवकी 
पर्यायपरक हैं, कुछ व्याख्याएं आचारपरक हैं और कुछ व्याख्याएँ 
कुल, वंश या सनन्‍्तानपरक दो व्याख्याएं ऐसी भी हैं जिनमें आचार 
ओर सन्तान इन दोनोंमेंसे किसी एकको विशेषण और दूसरेको विशेष्य 
घनाकर उनका परस्पर सम्बन्ध स्थापित किया गया है | इसमें सन्देह नहीं 
कि गोन्नकी व्याख्याके विषयमें व्याख्याकारोंके सामने एक प्रकारकी उल्कन 
रही है। पट्खण्डागम प्रकृतिअनुयोगद्वारमें १३६ वे सूत्रकी व्याख्या करते 
हुए वीरसेन स्वामीने इस उल्लकनको स्पष्ट शब्दोंमें व्यक्त किया है । वे न 
तो राज्यादि सम्पत्तिकी प्राप्ति उच्चगोत्रका फल मानते हैं ओर न रत्नत्रयकी 
प्राप्ति ही इसका फल मानते हैँ । उच्चगोत्रके उदयसे जीव सम्पन्न कुलमें 
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जन्म लेता है ऐसा मानना मी वे ठीक नहीं समझते | उनके मतसे न तो 
उच्चमोत्रके उदयसे इच्चाकु आदि कुछोंका निर्माण होता है और न ही 
आदेयता, यश और सौभाग्यकी प्राप्ति ही इसके निमित्तसे होती है। उनके 
मतसे ये सब कार्य तो उच्चगोत्रके हैं नहीं, इसलिए, इनसे विपरीत कार्य 
नीचगोत्रके भी नहीं हो सकते यह सुतरां सिद्ध ऐसी अवस्थामें इन 
सोत्रोंका काय कया है यह प्रश्न विचारणीय है। बीससेनस्वामीने यद्यपि 
वहाँवर इस ग्रश्नका समाधान करनेका प्रयस्तन किया है किन्तु उसे 
समस्याका समुचित हल कहना इसलिए ठीक न होगा, क्योंकि उस द्वारा 
अनेक नई धारणाओंकी पुष्टि की गई है यह बात हम आगे चलकर स्थ्रयं 
बतलानेवाले हैं। स्पष्ट है कि गोत्रकी इन विविध व्याख्याओंके रहते 
हुए हमें उसका विचार कर्मंसाहित्यकी मौलिकताको ध्यानमें रखकर करना 
चाहिए और देखना चाहिए कि इनमेंसे कौन व्याख्याएँ उसके अनुरूप 
ठहरती हैं । 


कमसाहित्यके अनुसार गोजकी व्याख्या-- 


यह तो हम पहले ही बतला आये हैं कि गोन्र जीवविपाकी कम है, 
इसलिए जिस प्रकार अन्य जीवविपाकी कर्मोका उदय होने पर जीवकी 
विविध प्रकारकी पर्यायोंका निर्माण होता है उसी प्रकार' मोत्रकमंका उदय 
होने पर भी जीवकी ही अपनी पर्यायका निर्माण होता है। तात्पयय यह 
है कि यदि उच्चगोत्रका उठय होता है तो जीवकी उच्च संज्ञावाली नोआगम- 
भावरूप पर्यायका निर्माण होता है और नीचगोन्नका उदय होता है तो 
जीवकी नीचसंजशञावाली नोआगमभावरूप पर्यायका निर्माण होता है। यह 
तो सुविदित है कि वेदनोकषायके समान गोचन्रकर्मका उदय शरीर अहणके 
प्रथम समयसे प्रारम्भ न होकर भवग्नहणके प्रथम समयसे प्रारम्भ होता 
है, इसलिए जिस प्रकार वेद्रूप स््रीपर्याय, पुरुषपर्याय और नपुंसकपर्यायका 
सम्बन्ध शरीरराश्रित वाह्म सत्रीचिंह, पुरषचिह्न और नपुंसक चिह्नोंके साथ 
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नहीं है। अर्थात्‌ यदि कोई द्रच्यसे स््री, पुरुष या नपुंसक है तो उसे भावसे 
भी स्त्री, पुरुष या नपुंसक होना ही चाहिए ऐसा कोई नियम नहीं है उसी 
प्रकार गोत्रकर्मके उदयसे हुई जीवकी उच्च और नीच पर्यायका सम्बन्ध 
शरीरके आश्रयसे कल्पित किये गये कुल, वंश या जातिके साथ नहीं है ] 
अर्थात्‌ यदि कोई लोकमे उद्चकुली, उच्चवंशी या उच्चजातिका माना जाता 
है ता उसे पर्यायरूपमें उच्चगोत्री होना ही चाहिए या कोई लोकमें नीच- 
कुली, नीचवंशी और नीचजातिका माना जाता है तो उसे पर्यायरूपमें 
नीचगोन्री होना ही चाहिए ऐसा कोई नियम नहीं है। कमंसाहित्यमें ऐसे 
अनेक स्थल आये हैं जहाँ पर द्रव्यका भावके साथ वेषम्य बतलाया गया 
हैं । इसके लिए. वेदका उदाहरण तो हम पहले ही दे आये हैं। दूसरा 
उदाहरण सूक्ष्म और बादरका है। यह जीव सूछूम नामकर्मके उदयसे सूद्म 
और बादर नामकर्मके उदयसे बादर होता है। किन्तु शरीर रचनाके 
साथ इन कर्मोके उदयका सम्बन्ध न होनेसे जिस प्रकार क्चित्‌ बादर 
जीवोंकी शरीर सचना सूद्र्म जीवोंकी शरीर रचनाकी अपेक्षा कई बातोंमें 
सृच्तम देखी जाती है और सूक्ष्म जीवोंकी शरीर रचना बादर जोवोंकी शरीर 
रचनाकी अपेक्षा कई बातोंमे स्थूछ देखी जाती है उसी प्रकार लोकिक कुछादिके 
साथ उच्च और नीचगोन्रकर्मके उदयका सम्बन्ध न होनेसे जे लछोकमें उच्च- 
कुलवाले माने जाते हैं उनमें भी बहुतसे मनुष्य भावसे नीचगान्नी होते 
हैं और जो लोकमें नीचकुलवाले माने जाते हैं उनमें भी बहुतसे मनुष्य 
भावसे उच्चगोन्नी होते हैं। कार्मिक अन्थोंमि यह ते बतलाया है कि सत्र 
नारकी और सत्र तियंश्व नीचगोत्री होते हैँ तथा सच देव और भोगभूमिज 
मनुष्य उच्चगोन्नी होते हैं। पर वहाँ पर कर्मभूमिज गर्भब मनुष्योंमें ऐसा 
कुछ भी नहीं बतछाया कि आयंखण्डके सच मनुष्य उच्यगोत्री होते हैं और 
म्लेच्छुजण्डके सब मनुष्य नीचगोत्री होते हैं | या आयोंमें तीन वर्णवाले 
सब मनुष्य उद्यगोत्री होते हैँ और शूद्र दर्णवाले सब मनुष्य नीचगोन्नी 
होते हैं । वास्तवमें ये लौकिक कुछ, वंश, जाति और वर्ण किसी कर्मके 
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उदयसे न होकर मानवसमाज द्वारा कल्पित किये गये हैं, इसलिए इनके 
साथ कर्मनिमित्तक जीवकी पर्यायोंका अविनाभाव सम्बन्ध नहीं है । यहाँ 
हमारा तात्पय केवछ गोज्रकर्मनिमित्तक उच्च और नीच पर्यायसे ही नहीं 
है और भी संयमासंयम और संयम आदि रूप जितनी भी जीवकी पर्याय हैं 
उनका अविनाभाव सम्बन्ध भी इन छौकिक कुलादिके साथ नहीं है। 
ऐसा यहाँ समझना चाहिए। इस प्रकार साक्भोपाज्ञरूपते विचार करने 
पर यही विदित होता है कि जीवकों जो उच्चसंज्ञावाली नोआगमभावरूप 
जीवपर्याय दोती है वह उच्चगोत्र है ओर जो नीचसंज्ञावाली नोआगमभावरूप 
जीवपर्याय होती है वह नीचगोत्र है । 


एक महत्त्वपूर्ण प्रश्न-- 

अन्न प्रश्न यह है कि जीवकी वह कौनसी पर्याय है जिसे उच्च माना 
जाय और उससे भिन्न वह कौनसी पर्याय है जिसे नीच माना जाय। 
अर्थात्‌ किसी जीवधारीको देखकर यह कैसे समझा जाय कि यह उच्चगोत्री 
है और यह नीचयगोत्री है ! ऐसा कोई लक्षण अवश्य ही होना चाहिए 
जिसके आधारसे उच्चता और नीचताका अनुमान किया जा सक्के | जहाँ 
पर उच्च या नीचगोत्र नियत है वहाँ तो यह प्रश्न नहीं उठता। परलअ्तु 
कर्मभूमिज गर्भ मनुष्योंमें उच्च या नीचगोत्र नियत नहीं है, इसलिए 
वहीं पर सुख्यरूपसे इसका विचार करना है। 

यह तो हम पहले ही चतल्ला आये हैं कि गोचका अविनाभाव सम्बन्ध 
कुल और जातिके साथ नहीं हैं। वीरसेन स्वामी यगोत्रका निर्णय करते 
समय उच्चगोज्रके प्रसंगसे स्वयं कहते हैं कि इच््चाकुकुछ आदि काल्पनिक 
हैं, वे परमार्थ सत्‌ नहीं है, इसलिए उनको उत्तत्तिमें उच्चमोत्रका व्यापार 
नहीं होता । इसलिए गोत्रका अथ कुल, वंश या सन्‍्तान मान लेने पर भी 
उसका अर्थ लौकिक कुलादिक तो हो नहीं सकता । कदाचित्‌ गोत्रका अर्थ 
आचारपरक किया जाता है तो भो यह प्रश्न उठता है कि यहाँ पर आचार 
शब्दसे क्या अमिग्रेत है--छोकाचार या संयमासंयम और संवमरूप 
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आचार ! किन्तु विचार करनेपर विदित होता है कि गोत्रका अर्थ लोकाचार 
या संयमासंयम और संयमरूप आचार करना भी ठोक नहीं है, क्योंकि 
भवके प्रथम समयमें किसी भी जीवकी इनमेंसे किसीकी भी प्राप्ति नहीं 
होती । इसलिए गोन्रका अथ आचार भी नहीं हो सकता । यदि कहा जाय 
कि उच्च और नीच गोत्रके उदयसे आचारकी प्राप्ति नहीं होती है तो मत 
होओ। पर उससे ऐसी योग्यता अवश्य उत्नन्न हो जाती है जिससे बह 
कालान्तरमें अमुक प्रकारके आचारको धारण करता है सो यह कहना भी 
युक्त नहीं है, क्योंकि ऐसा कोई नियम नहीं है कि जिसके कालान्तरमें 
अमुक प्रकारका आचार पाया जावेगा वह नियमसे उच्चगोत्री या नीच- 
सोत्री होगा ही । अन्य गतिक्रे जीवोंमें वर्णाचार धर्म नहीं है फिर भी 


उनमेंसे देव और भोगभूमिज मनुष्य उच्चगोन्नी होते हैं तथा नारकी 
ओऔर तियंश्व नीचगोत्री होते हैं। यही बात संयमासंयम और संयमके 
लिए भी लागू होती है, क्योंकि जो उच्चगोत्री होते हैं उनमें नियमसे 
संयमासंयम और संयमको घारण करनेकी योग्यता होती ही है 
यह भी नहीं है और जो नीचगोन्नी होते है उनमें नियमसे इनको 
धारण करनेकी योग्यता नहीं होती यह भी नहीं है। इस प्रकार जैसे 
गोन्रका अथ लौकिक कुल, वंश या जातिपरक नहीं ह। सकता वेसे ही वह 
आचारपरक भी नहीं हो सकता यह निश्चित हो जाने पर हमें जीवको उच्च 
आर नीच प्यायको आध्यामित्क आधारसे ऐसी व्याख्या करनी होगी जो 
चारों गतियोंमें सच जीवोंमेँं समान रूपसे घण्ति दोनेकी क्षमता रखती हो, 
क्योंकि जेनधर्मके अनुसार गोन्न केवछ कर्मभूमिज गर्भन मनुष्यों तक ही 
सीमित नहीं है | उसका सदमाव चारों गतियोंमं समानरूपसे सबके पाया 
जाता है| तात्पय यह है कि उच्च या नीचगोन्न एक्रेन्द्रियसे लेकर संशञ्ञी 
पञ्चेन्द्रय तक सच्च संसारी जीवोंकी पर्याय विशेषका नाम है, इसलिए 
विचारणीय थह है कि जीवकी वह कौनसी पर्यायविशेष है जो उच्च या 
नीच शब्द द्वारा कही जाती है ! 
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यथार्थवादी दश्कोण स्वीकार करनेकी आवश्यकता-- 


यह तो हम पहले ही बतला आये हैं कि मूल आगम साहित्यमें गोत्रके 
सामान्य और विशेष ल्क्षुणोंपर विशेष प्रकाश नहीं डाला गया है। फल- 
स्वरूप उसकी आध्यात्मिकता समाप्त होकर अधिकतर बहिमुंखी व्याख्याओंने 
उसका स्थान ले लिया है | एक गोत्र ही कया वेदनीय कर्म, वेदनोकषाय, 
नामकर्म और अन्तरायकर्मके ऊपर भी यह कथन शत-प्रतिशत लागू 
होता है। उदाहरणके तौरपर यहाँ पर हम पुनः बेदनोकषायक्री चरचा 
कर देना इष्ट समझते हैं। जैसा कि कर्म साहित्यमें कर्मोंका विभाग किया 
गया है उसके अनुसार वेदनोधायके उदयसे होनेवाला स्त्रीवेद, पुरुषवेद 
ओऔर नपुंसकवेदरूप परिमाण जीवकी नोआगमभावरूप पर्याय है, शरीरा- 
कार पुदुगलोंकी रचनाविशेष नहीं | फिर भी अधिकतर व्याख्याकारोंने इस 
तथ्यकी ओर ध्यान न देकर उसकी बहिसुखी व्याख्याएँ करनेमें ही अपनी 
चरिताथंता मानी है। दृश्टान्तरूपमें पञ्माध्यायीको लीजिए.। उसमें स्रीवेद 
आदिका लक्षण इन शब्दोंमें दिया गया है-- 


रिरंखा द्वव्यनारीणां पुंवेदस्योद्यात्किक । 
नारीवेदोदयाद्वेदः पुंसां भोगाभिकापता ॥१०८१॥ 
नाल सोगाय नारीणां नापि पुंसामशक्तितः। 
अन्तदग्धो5स्ति यो भावः क्लीवचेदोद्यादिव ॥१०८२॥ 
अर्थात्‌ पुरुषवेदके उदयसे द्रव्यनारियोंके प्रति रमण करनेकी इच्छा 
होती है, सत्रीवेदके उदयसे पुरुषोंके प्रति भोग भोगनेकी अमिलाषा होदी 
है और शक्तिहोन होनेसे जो न तो खस्रियोंकी भोग सकता है और न 
पुरुषोंको ही भोग सकता है किन्तु भीतर ही भीवर जलता रहता है वह 
नपुंसकवेद है जो नपुंसकवेदके उदयसे होता है । | 
प्रश्न यह है कि क्‍या स्त्रीवेद नोकषरायका कार्य द्वव्यपुरुषकी और. 
पुरुषवेद नोकपायका काये द्रव्यत्लीकी अमिलाषा करना हो सकता है.! 
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जहाँ पर भाववेद और द्रव्यवेदका साम्य है वहाँ पर यह लक्षण घटित हो 
भी जाय तो क्या इतने मात्रसे इस लक्षणकी संत चरितार्थता मानी जा 
सकती है? जहाँ पर वेदवैषम्य है वहाँ पर यह लक्षण कैसे चरितार्थ 
होगा १ अर्थात्‌ नहीं हो सकेगा, क्योंकि जो द्रव्यसे पुरुष है ओर 
भावसे र्री है या जो द्वव्यसे स्री है और भावसे पुरुष आदि है 
वहाँ पर इस लछक्षणुक्ली व्यात्ति नहों बन सकेगी। जो अच्याप्ति, 
अतिव्याप्ति तथा असम्मव दोषसे रहित होता है समीचीन लक्षण 
वही माना जा सकता है किन्तु इस लछक्षणके मानने पर अव्याप्ति दोष 
आता है, इसलिए यह समीचीन लक्षुण नहीं हो सकता । इससे ज्ञात होता 
है कि उत्तरकालीन व्याख्याकारोंने वेदनोकष्रायके अवान्तर भेदोंके जो 
लक्षण किये हैं वे सबंथा निर्दोष नहीं हैं। उनके समीचीन लछक्षुण ऐसे 
होने चाहिए. जो सर्वत्र समानरूपसे चरितार्थ हो सकें, अन्यथा वे उनके 
लक्षण नहीं माने जा सकते | इस प्रकार वेदनोकषायोंके लक्षुणोंकी 
उत्तरकाल्में जो गति हुई है वही गति गोत्रके छक्षणोंके विषयमें भी हुई है । 
यहाँ भी गोन्रका लक्षण करते समय न तो इस बातका ध्यान रखा गया है कि 
उसका ऐसा लक्षण होना चाहिए जो सवत्र समानरूपसे घटित हो जाय और 
न इस बातका ही ध्यान रखा गया है कि गोत्र जीवविपाको कर्म है, 
अतएव उसके उदयसे होनेवाली नोआगमभावरूप जीवपर्यायका बहिमुंखी 
लक्षुण करने पर उसकी आध्यात्मिकताकी रक्षा केसे की जा सकेगी ! 
आज कछ बहुतसे मनीषियोंके मुखसे यह बात सुनी जाती है कि शास्रोय 
विषयोका विवेचन करते समय अपने विचार न छादे जाये । हम उनके 
इस कथनसे शत्त-प्रतिशत सहमत हैं । हम भो ऐसा ही मानते हैं। किन्तु 
उत्तर कालमें भगवद्दाणीके रूपमें जा कुछ लिखा और कहा गया है उसे 
क्या उसी रूरमें स्वीकार कर लिया जाय, उस पर मूल आगम साहित्यको 
ध्यानमें रखकर कुछ भी टोका ट्प्पिणी न की जाय १ यदि उनके कथनका 
यही तालय॑ है तत्र तो त्रिवर्णाचार अन्यके 'यानिपूजा! और “पानके बिना 
य्ः 
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केवल सुपारी खानेसे जीव नरक जाता है?! इस कथनकों भी भगवद्गाणी 
माननेके लिए बाध्य होना पड़ेगा और उनके कथनका यह तात्पर्य न 
होकर केवल इतना ही वात्पयय है कि किसी मी शास्त्रीय विषय पर विचार 
करते समय मूछ आगम साहित्यकी तात्विक प्रष्ठभूमिको ध्यानमें रखकर 
ही उसका विचार होना चाहिए तो हमें इस तथ्यको स्वीकार करनेमें 
र्ञमात्र भो हानि नहीं है। हम मानते हैं कि मूल आगम साहित्यमें 
प्रमेषका जिस रूपमें निर्देश हुआ है वह यथाथ है। किन्तु उत्तर काछोन 
व्याख्या अन्‍्थोंमिं सबंत्र उसका उसी रूपमें निर्वाह हुआ है, सर्वया देसा 
मानना उचित नहीं है| जहाँ उसका यथायंरूपसे व्याख्यान हुआ है वहाँ 
उसे उसी रूपमें स्वीकार करना चाहिए और जहाँ देश, काछ, परिस्थितिके 
अनुसार उसमें अन्तर आया है वहाँ उसे मी दिखलाना चाहिए यह 
लोक और शाख््र सम्मत मार्ग है | तात्यय यह है कि वस्तुस्वरूपके प्रतिपादन 
करनेमें यथार्थवादी दृष्टिकोणको स्वीकार करना बुरा नहीं है| यह वस्तु- 
मोमांसाकी पद्धति है। इसे स्वीकार करनेसे वस्त॒ुस्वरूपके निर्णय करनेमें 
सहायता मिलती है। हम पहले वेदनोकषायकी इसी दृष्टिकोणसे मीमांसा 
कर आये हैं । गोत्रकी मीमांसा करते समय भी इमें इसी दृष्टिकोणको 
स्वीकार करनेकी आवश्यकता है। 


गोन्नकी व्याख्याओकी' भी माँसा--- 


हम पहले गोत्रकी नौ व्याख्याएँ दे आये हैं। उनमेंसे जो व्याख्याएँ 
जीवकी पर्याय परक हैं वे आगम सम्मत है, इसमें सन्देह नहीं, क्योंकि 
उच्च या नीच किसी भी गोत्रके उदयसे जीवकी नोआगमभावरूप पर्यावकी 
ही निर्माण होता है। किन्तु जो व्याख्याएँ इससे भिन्न अभिप्रायक्री लिए 
हुए हैं उन्हें उसी रूपमें स्वीकार करना उचित नहीं है। उदाहरणाथ्थ उक्त 
नौ व्याख्याओंमें कई व्याख्याएँ आचारपरक कही गईं हैं। उन सत्रको 
मिलाकर पढ़ने पर यह निष्कर्ष निकलता है कि आर्योचित आचारबाले 


गोन्नसीसांसा ११७५ 


मनुष्योंकी सन्‍्तानको उच्यगोत्र कहते है और उससे भिन्न मनुष्योंकी सन्‍्तानको 
नीचमोजन्र कहते हैं।पद्मपुराणमें नीचगोत्रकी को गई व्याख्यासे भी यही ध्वनि 
निकलती है। तथा घवलाके प्रकृति अनुयोगद्वारमें की गई व्याख्यासे भी 
इसकी पुष्टि होती है। मात्र गोम्मट्सार कर्मकाण्डमें जो व्याख्या की गई है 
उसमें आर्य और अनाय इनमेंसे किसी भी शब्दका उल्लेख नहीं हुआ 
है | इतना अवश्य है. कि इस व्याख्याकी शब्द योजनासे ऐसा लगता है 
कि यह व्याख्या भी पूर्वोक्त व्याख्याओंकी ही पूरक है, अन्यथा उससें 
परम्परासे या वंशानुक्रमसे आये हुए आचारको मुख्यता न दी जाती। 
यहाँ पर यद्यपि हमने पश्चपुराणकी व्याख्याका वही तात्पय मान लिया है 
जो धवलाके प्रकृति अनुयोगद्वारकी त्याख्यामें स्पष्टरूपसे परिलक्तित होता 
है। किन्तु पष्मपुराणकी व्याख्यामें यह सम्मव है कि वहाँ 'अनाय! शब्दका 
अर्थ ग्लेछु न लेकर “अयोग्य' लिया गया हो । जो कुछ भी हो, प्रक्ृ॒तमें 
उसकी विशेष मीमांसा प्रयोजनीय नहीं है। यहाँ तो हमें घवला प्रकृति 
अनुयोगद्वारकी व्याख्याके आधारसे ही विचार करना है, क्योंकि आचार- 
परक अन्य सब व्याख्याएँ इसके अन्तर्गत आ जाती हैं। घवला प्रकृति 
अनुयोगद्वारमें वह व्याख्या इन शब्दोंमें की गई है-- 


“जिनका दीक्षा योग्य साधु आचार है, साधु आचारवालोंके साथ 

जन्होंने अपना सम्बन्ध स्थापित कर लिया है तथा जो आय! इस प्रकारके 

ज्ञान और वचन व्यवहारमें निमित्त हैं उन पुरुषोंकी परम्पराकों उद्यगोन्न 
कहते हैं ओर इनसे भिन्न पुरुषोंकी परम्पराको नीचमोत्र कहते हैं । 


यहाँ पर तीन वर्णवालोंके सिचा अन्यका वारण करनेके लिए. (जिनका 
दीक्षा योग्य साधु आचार है” यह विशेषण दिया है। जो अन्य मनुष्य 
तीन वर्णके आयोके साथ वेवाहिक आदि सामाजिक सम्बन्ध स्थापित कर 
लेते हू उन्हें स्वीकार करनेके लिए. 'साधु आचारबालोंके साथ जिन्होंने 
अपना सम्बन्ध स्थापित कर लिया है? यह विशेषण दिया है। तथा शेष 
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मनुष्योंका वारण करनेके लिए. 'जो आय इस प्रकारके ज्ञान और बचन 
व्यवहारमें निमित्त हैं! यह विशेषण दिया है | 

धवला प्रकृति अनुयोगद्वारमें वीरसेनस्वामीने उच्चगोत्र और नीचगोत्रका 
कहाँ व्यापार होता है इसको मीमांसा करते हुए, तीन वर्णवाले मनुष्योमें 
उच्चमोत्र तथा शूद्व और स्लेच्छ मनुष्योंमें नीचमोत्र होता है यह स्वीकार 
किया है। उसे ध्यानमें रखकर ही हमने गोत्रके उक्त लक्षणके विशेषणोंकी 
सार्थकता बतलाई है। 


यहाँ पर दीक्षा योग्य साधु आचारसे वीरसेन स्वामीको क्या इष्ट रहा 
है इसका स्पष्ट ज्ञान धवछा टीकासे नहीं होता। किन्छु उनके शिष्य 
आचार्य जिनसेनने अपने महापुराणमें भरत चक्रवर्तीके मुखसे दीक्षा योग्य 
कुछकी व्याख्या इन शब्दोंमें कराई है-- 
अदीक्षाह कुछे जाता विद्याशिल्पोपषजीधिनः । 
एवेषासुपनीत्यादिसंस्कारो नाभिसस्मततः ॥१७०॥ पे ४० । 
अर्थात्‌ जो दीज्ञा योग्य कुलमें नहीं उत्पन्न हुए. हैं तथा जो विद्या 
और शिल्प कर्म द्वारा अपनी आजीविका करते हैं वे उपनयन आदि 
संस्कारके योग्य नहीं माने गये हैं। प्रकृतमें यह स्पष्ट कर देना आवश्यक 
है कि यहाँ पर दीक्षा शब्दसे आचाय जिनसेनकी केवछ उपनयन संस्कार 
ही इष्ट नहीं है। किन्ठ इससे वे श्रावक और मुनि दीक्षा भी लेते हैं । 
महापुराणके अनुसार जिस समय मरत चक्रवतोंने ब्राह्मण वर्णकी स्थापना 
कर धार्मिक क्षेत्रमें दीज्ञाके योग्य तीन वर्णके मनुष्य ही हैं ऐसी व्यवस्था दी 
थी उस समय समवसरण सभामें आदिनाथ जिन विद्यमान ये इस तथ्यको 
स्वयं आचाय जिनसेनने स्वीकार किया है | यहाँ यह तो समभमें आता 
है कि ब्राह्मण वर्ण सामाजिक व्यवस्थाका अद्ध है, इसलिए उसकी स्थापना 
भरतचक्रवतोंके द्वारा कराई जाना कदाचित्‌ न्यायसज्ञत कही जा सकती है 
पर धर्मतीर्थके कर्ता आदिनाथ जिनंके रहते हुए. मरत चक्रवर्ती यह व्यवस्था 
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दें कि तीन वर्णके मनुष्य आवक ओर सुनिदीक्षाकें “योग्य हैं, शूद्रवर्णके 
मनुष्य नहीं यह न्यायसद्भधत प्रतीत नहीं होता । इसे हम भरतचमकवर्तीका 
ध्ममें हस्तक्षेप तो नहीं कहना चाहते, पर इतना अवश्य ही कह सकते हँ 
कि आचाये जिनसेनने भरतचक्रवर्तोंके सुखसे यह बात कहलाकर धार्मिक 
परम्पराको मनुस्मतिके समान सामाजिक व्यवस्थाका अज्ञ बनानेका प्रयत्न 
किया है । मनुस्मृति वर्णाश्रम घममका प्रतिपादन करनेवालछा सुख्य ग्रन्थ है | 
उससे भी शूद्र उपनयन आदि संस्कारके योग्य नहीं हैं इसका स्पष्टतः 
समर्थन होता है। वहाँ कहा है-- 
न झूद्धे पातक किन्चिन्न च संस्कारमहति । 
नास्याधिकारो धर्मं$स्ति न घर्माप्नततिषिधनस्‌ ॥॥१२६॥ अ० १० 
शूद्र यदि अभक्ष्य भक्षुण करता है तो इसमें कोई दोष नहीं है | वह 
उपनयन आदि संस्कारके योग्य नहीं है तथा उसका धर्ममें कोई अधिकार 
भी नहीं है। परन्तु वह अपने योग्य धर्मका यदि पालन करता है तो इसका 
निषेध भी नहों है । 
मनुस्मृतिके इस बचनको पढ़कर यह दृढ़ धारणा होती है कि 
आचाय जिनसेनने उक्त व्यवस्थाको स्वीकार करनेके लिए ही उसे भरत 
चक्रवती के मुखसे कहलवाया है। स्पष्ट है कि यह व्यवस्था मोक्षमार्गका 
अज्ग नहीं है और न मोक्षमार्गमें इसे स्वीकार ही किया जा सकता है। इस 
प्रकार हम देखते हैं कि धवला प्रकृति अनुयोग द्वारमें उच्चगोत्रके छक्षणके 
प्रसंगसे आचाय॑ वीरसेनने जो “जिनका दीक्षाके योग्य साधु आचार है! 
यह विशेषण दिया है बह तीन वर्णवालोंके सिवा शेष मनुप्योंको दोक्षाके 
अयोग्य ठदराने के लिए ही दिया है | उससे उच्चगोत्रके आध्यात्मिक स्वरूप 
पर कोई विशेष प्रकाश पड़ता हो ऐसी बात नहीं है | 
यह तो प्रथम विशेषणकी स्थिति दे । अब दूसरे विशेषणकों लीजिए । 
वह है--'जिन्होंने साधु आचारवालोंके साथ वैवाहिक आदि सामाजिक 
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सम्बन्ध स्थापित कर लिया है।? कर्मसाहित्यका नियम है कि जो नीचगोत्री 
होता है उसके मुनिदीक्षा या श्रावकदीक्षा लेते समय नीचगोत्र बदलकर 
उच्चगोत्र हो जाता है | मालूम पड़ता है कि वीरसेन स्वामीने इस वचनका 
निर्वाह करनेके लिए उक्त विशेषण दिया है। अन्न प्रश्न उठता है 
कि मुनिदीक्षा या आ्रावकदीज्ञाके समय नीचगोन्र किसका बदल जाता है ! 
यह तो वीरसेनस्वामीने ही स्वीकार किया है कि जो तियश्ञ श्रावकधमंको 
स्वीकार करते हैं उनका नीचगोत्र बदछकर उच्चगोत्र हो जाता है। 
परन्तु मनुष्योंके विषयमें उन्होंने ऐसा कोई स्पष्ट संकेत नहीं किया है। 
पर उनके गोजसम्बन्धी धवला टीकाके उक्त प्रकरणको देखनेसे यह स्पष्ट 
विदित होता है कि वे शूद्ववर्णवाले मनुष्योंके और म्लेच्छु मनुष्योंके नीच- 
गोत्रका उदय तथा तीन वर्णवाले मनुष्योंके उच्चगोत्रका उदय मानते रहे हैं, 
इसलिए, इस आधारसे यह सहज ही सूचित हो जाता है कि जो शू द्र या 
स्लेच्छु मनुष्य मुनिधर्म या आवकधघर्मको स्वीकार करते हैं वे उच्चगोत्री हो 
जाते हैं | यह वीरसेन स्वामीके घवछा टीकाके कथनका फलिताथ है | फिर 
भी उन्हें यह समग्र विचार मान्य रहा है यह हम इसलिए निश्चयपूवंक 
नहीं कह सकते, क्योंकि उनके प्रमुख शिष्य जिनसेन स्वामीने केवल इतना 
ही माना है कि चक्रवर्तीकी दिग्विजयके समय जो म्लेच्छ मनुष्य आयखण्डमें 
आकर चक्रवर्ती आदिके साथ वैवाहिक सम्बन्ध स्थापित कर लेते हैं वे या 
उनकी कन्याओंका चक्रवतंके साथ विवाह हो जाने पर उनसे उत्पन्न हुईं 
सन्तान मुनिदिद्ञाके योग्य हैं। हो सकता है कि इस विषयमें गुद और 
शिष्यके मध्य कदाचित्‌ मतभेद रहा हो । इस प्रकारकी शंकाके लिए, इस- 
लिए. स्थान है, क्योंकि वीरसेन स्वामीने घबल्य टीकामें दो स्थलों पर अकर्म- 
भूमिजोंमें संयमस्थानोंका निर्देश करके भी अकर्मभूमिजोंकी स्पष्ट व्याख्या 
नहीं की है और सिद्धान्त अन्थोंमें स्वीकार की गई पुरानी परम्पराकों यथावत्‌ 
कायम रहने दिया है। जो कुछ भी हो । इतना स्पष्ट है कि इस विशेषणको 
देते समय भी वीरसेन स्वामीके सामने सामाजिक व्यवस्था मुख्य रही है जो 
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पसाध्वाचारैः कृतसम्बन्धानाम! पटसे स्पष्टटः ध्वनित होती है। इस प्रकार 
प्रथम विशेषणके समान दूसरा विशेषण भी सामाजिक सीमाको बाँधनेके 
अभिप्रायसे ही दिया गया है, गोत्रके आध्यात्मिक स्वरूपको स्पष्ट करनेके 
अमभिप्रायसे नहीं यह उक्त कथनसे फलित हो जाता है) 


अब तीसरे विशेषण पर विचार कीजिए | वह है--'जो आये इस 
प्रकारके ज्ञान ओर वचन व्यवद्वरमें निमित्त हैं। इस विशेषण द्वारा 
केवल यह दिखलाया गया है कि उच्चगोत्रो आये मनुष्य ही हो सकते हैं, 
अन्य नहीं | यहाँ पर प्रश्न होता है कि शूद्ध मनुष्योंको आये माना जाय 
या नहीं ! वदि उन्हें आय माना जाता है तो इस विशेषणके अनुसार 
उन्हें उद्चगोत्री भी मानना पड़ता है। यह कहना तो बनता नहीं कि 
आय होकर भी वे उच्चगोत्री नहीं हो सकते, क्योंकि जब वे आरयोकी घट 
कर्मव्यवस्थाकी स्वीकार करते हैं और स्त्रयं आय ऐसी अवस्थामें 
उक्त लक्षणक्रे अनुसार उन्हें उच्चगोत्री न मानना न्यायसंगत कैसे कहा 
जा सकता है १ यह तो है कि वीरसेन स्वामीने उन्हें नीचगोन्री माना है। 
पर वे नीचगोज्ी क्‍यों हैं इसका उन्होंने कोई समुचित कारण नहीं दिया है। 
हमारी समभसे वीरसेन स्वामी द्वारा श॒द्रोंकी नीचगोत्री माननेका उनको 
सामाजिक व्यवस्थामें अन्य वर्णवालोंके समान वरावरोक्रा स्थान न मिल 
सकना ही मुख्य कारण रहा है । यद्यपि वैदिक घर्मशाखत्रमें अनेक स्थलों 
पर वेश्योंकी परिगणना श॒द्वोंके साथ की गई हैं। किन्तु वणिज जैसा महत्त्व- 
पूण विभाग उनके हाथमें होनेसे उसके बलसे वे तो अपना सामाजिक 


उक्त दर्जा प्राप्त करनेमें सफल हो गये, परन्तु शूद्रोंकी यह भाग्य कमी भी 
नसीब न हैं। सका । 


श्सका एक कारण और विदित हाता है ओर वद्द ऐतिहासिक है | 
शंतहासन इस तथ्यकों स्पष्ट रूपसे स्व्रीकार कर लिया है कि आये भारतवपपे- 
के मूल निवासी नहीं हूँ । वे मध्य एशियासे आकर यहाँके निवासी बने हैं। 
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इसके लिए उन्हें यहाँ के मूल निवासियोंकी पददलित करके ही अपने निवासके 
योग्य भूमि प्राप्त करनी पड़ी थी। इस उलट फेरमें जिन मूल निवासियोंने 
उनकी दासता स्वीकार कर छी थी, दास बनाकर उनसे वे सेवा टहल कराने 
लगे थे | वस्ठुतः वर्तमानकालोन शूद्र उन्हींके उत्तराधिकारी हैं | यह तो हम . 
पहले ही बतला आये हैं कि प्राचीन जैन साहित्यमें मनुष्योंके न तो आये 
और ग्लेच्छु ये भेद दृष्टिगोचर होते हैं और न ही ब्राह्मण,क्षत्रिय, वैश्य और 
शूद्र ये भेद ही दृष्टिगोचर होते हैं | हमारी समभसे प्राचीन जैन साहित्यमें 
इन भेदोंका दृष्टिगोचर न होना महत्त्वपूर्ण है और वह इस तथ्यकी ओर 
इशारा करता है कि भारतवपंमें प्राचीन सामाजिक रचना ब्राह्मण धर्ममें 
स्वीकृत सामाजिक रचनासे भिन्न प्रकारकी थी। यदि समाज रचनाकी दृष्टि 
से उनमें ऊँच-नीचसम्बन्धी तो नहीं अन्य किसी प्रकारका भेद था भी वो 
भी वह धार्मिक क्षेत्रमें दश्टगोचर नहीं होता था। उत्तरकालीन जैनसाहित्यमें 
चार वर्णोंको स्वीकारकर शूद्रवर्णकी गणना हीन कोटिमें की गई इसे ब्राह्मण- 
धर्मकी ही देन समझनी चाहिए | 

यह तो सुविदित है कि देवमात्र उच्चगोत्री होते हैं। किन्तु उनमें 
आय और म्लेच्छु ऐसे भेद न होनेसे न तो उनकी आरयोमें परिगणना 
होती है और न वे आयेकि अति! आदि पद्कर्मद्वार अपनी आजीविका 
ही करते हैं। इस स्थितिसे बीरसेन स्वामी सम्यकूप्रकार सुपरिचित थे | फिर 
भी उन्होंने उच्चगोत्रका ऐसा लक्षण बनाया है जो मात्र विशिष्ट वर्गके 
मनुष्योंमें ही किसी प्रकार घटित किया जा सकता है। उन्होंने ऐसा क्‍यों 
किया ! उत्तरोत्तर एक-एक विशेषण देकर वे उच्चगोश्रके लछक्षणकी सीमित 
क्‍यों करते गये। मालूम पड़ता है कि इस अन्तिम विशेषण द्वारा भी वे 
उसी सामाजिक व्यवस्थाकों दृढ़मूछ करना चाहते थे जिसका परिष्कृत रूप 
आचार्य जिनसेनके महापुराणमें निर्दिष्ट किया है, अन्यथा वे उच्चगोन्रका 
लक्षण विशिष्ट सामाजिक व्यवस्थाको ध्यानमें रखकर कभी न करते | कहाँ 
तो सामानिक उच्चता-नीचता और कहाँ आध्यात्मिक उच्चता-नीचता, इनमें 
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मौलिक अन्तर है। प्रथम ससीम है और दूसरी असीम | प्रथमका आधार 
समाज है और दूसरीका आघार जीवन | प्रथम लौकिक है और दूसरी 
आध्यात्मिक । तथा प्रथम काल्पनिक है और दूसरी वास्तविक। ऐसी अवस्था 
में सामाजिक उच्चता-नीचताके आधघारसे आध्यात्मिक उच्चता-नीचताका 
विचार कैसे किया जा सकता है? स्वयं वीरसेन स्वामीने घवला टीकामें विविध 
स्थलोंपर जो गोत्रकी मीमांसा की है, वास्तवमें वही इस तथ्यके समर्थनके लिए, 
पर्याप्त है। 

इस प्रकार हम देखते हैं कि व्याख्या ग्रन्थोंमें गोत्रकी आचारपरक जितनी 
मो व्याख्याएँ मिलती हैं उन सबका स्वरूप सामाजिक ही है। वे गोत्रके मूछ 
अर्थकी यत्किश्वित्‌ भी स्पश नहीं करतीं, इसलिए, वे प्रकृतमें ग्राह्म नहीं हो 
सकतीं | तथा इनके अतिरिक्त जो कुछ या वंशपरक व्याख्याएँ हैं वे काल्प- 
निक और मनुप्योंके विशिष्ट वर्ग तक सीमित होनेसे उनकी भी वही स्थिति 
है जिसका उल्लेख आचारपरक व्याख्याओंकी मीमांसा करते समय कर आये 
हैं । फलस्वरूप प्रकृतमें वे भी ग्राह्म नहीं हं। सकतीं । वक्त दोनों प्रकारको 
व्याख्याओंके सिवा इनके अनुरूप अन्य जितनी व्याख्याएँ हैं वे इनकी पूरक 
होनेसे वे भी प्रक्नतमें ग्राह्म नहीं हा। सकतों यह स्पष्ट ही है । 

हाँ हम उपयोगी जानकर इतना अवश्य ही स्पष्ट कर देना चाहते हैं 

कि गोत्र शब्द पहाड़, नाम, वंश, गोत्रकर्म, गोत्रकम के उ्दयसे उत्सन्न हुई 
जीवकी पर्याय आदि अनेक अथॉमें व्यवहृत होता है, इसलिए कदाचित्‌ 
नाना जीवोंमें नोाआगमभावरूप उच्च और नीच पर्यायक्री सदशता देखकर 
गोत्रका अर्थ कुछ, वंश, सन्तान या परम्परा तो हो भी सकता है पर उसका 
अर्थ आचार या लौकिक वंश किसी भी अवस्थामें नहीं हो सकता | 


भोत्रकोी व्यावहारिक व्याख्या-- 


यहाँ तक हमने गोत्रके आधारसे विस्तृत विचार किया । फिर भी उसके 
स्वरूप पर व्यावह्यरिक दष्टिसे अभी तक प्रकार डालना रह ही गया है। 
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यह तो हम पहले ही बतला आये हैं कि उच्चगोत्र या नीचगोत्र जीवकी 
नोआगमभावरूप पर्याय है। पर उसे किसरूप माना जाय यही मुख्य 
प्रश्न है। ऐसा नियम है कि देवों और मोगभूमिके मनुष्योंमें उच्चगोत्रका 
उदय होता है, नारकियों ओर तियश्ञोंमें नीचगोत्रका उदय होता है । 
तथा कमंभूमिक्रे मनुष्योंमें प्रथक्‌ प्थक्‌ नीच या उच्चगरोत्रका उदय 
होता है। गोत्रकर्मके विषयमें एक नियम तो यह है और दूसरा 
नियम है कि जो मनुष्य सकछ संयमको धारण करते हैं उनके 
नियमसे नीचगोन्न बदल कर उच्चमोत्र हो जाता है| नीचगोत्र तो देशसंयमके 
निमित्तसे भी बदछ जाता है पर वह सभीके बदल जाता होगा ऐसा नहीं 
प्रतीत होता, अन्यथा कमंशासत्रके अनुसार पाँचवें गुणस्थानमें नीचगोत्रका 
उदय नहीं बन सकता है | ये दो प्रकारकी व्यवस्थाएँ हैं जिनका ज्ञान हमें 
कमसाहित्यसे होता है| इस पर बारीकीसे दृशष्टिपात करनेसे विदित होता है 
कि जिनके जीवनमें किसी न किसी रूपमें स्वावलम्बनकी मात्रा पाई जाती 
है वे उच्चगोत्री होते हैं और जिनके जीवनमें परावलम्बनकी बहुलता होती 
है वे नीचगोत्री होते हैं। देवों, भोगभूमिके मनुष्यों और सकलसंयमी मनुष्यों 
के उच्चगोत्री होने तथा नारकियों और तियश्चोंके नीचगोन्री होनेका यही 
कारण है। इनके जीवनकी धाराका जो चित्र जैनसाहित्यमें उपस्थित किया 
गया है उसका बारीकीसे अध्ययन करने पर यह बात भलीमाँति समभी जा 
सकती है, अतएव इसे हमारा कोरा तक नहीं मानना चाहिए । उदा- 
हरणार्थ--देवोंको ही लीजिए | उनके जीवनकी जो भी आवश्यकताएंँ हैं 
उनके लिए उन्हें परमुखापेक्ञी नहीं होना पड़ता। इच्छानुसार उनकी 
पूर्ति अनायास हो जाती है। मोगभूमिके मनुष्योंकी भी यही स्थिति है। यद्यपि 

ब्रतोंका पालन करनेवाले मुनि आहारादिके लिए. ग्रहस्थोंका अवलम्बन 
लेते हैं | परन्तु वे आहारादिके समय्र न तो दीनता स्वीकार करते हैं और 
न गहस्थोंकी अधीनता ही स्वीकार करते हैँ | अपने स्वावलम्बनका उत्कृष्ट 
रूपसे पालन करते हुए अपने अनुरूप आहयरादिकी प्राप्ति होने पर उसे वें 
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स्वीकार कर लेते हैं । कदाचित्‌ आहारादिकी प्राप्ति नहीं होती है तो उसकी 
अपेक्षा किये त्रिना वनकी ओर मुड़ जाते हैं। आह्यरके छाभमें उनकी जो 
मनस्थिति होतो है, उसके अछाभमें भी वही मनस्थिति बनी रहती है। जिसे 
समतातत्त्वका अभ्यास कहा जाता है वह इसीका नाम है। किन्तु इसके 
विपरीत नारकियों और तियश्चोंका जीवन स्वावलूम्बनसे कोसों दूर है । नार- 
कियोंकी चाह बहुत है, मिलता नहीं अणु बराबर भी | जीवनमें सर्वत्र विक- 
लताका साम्राज्य छाया रहता है। तियंञ्वोंकी पराधीनताकी स्थिति त्ो स्पष्ट 
ही है। इस प्रकार उक्त जीवधारियोंके इस नैसर्गिक जीवन पर दृश्पित 
करनेसे यही विदित होता है कि जिनके जीवनमें स्वावल्म्बनकी ज्योति जगती 
रहती है वे उच्चमोत्री होते हैं और इनके विपरीत शेष नीचगोत्री | 


वर्णव्यवस्था जीवनका अज्गज नहीं है, वह मानवकृषत है। देश, काल 
ओऔर परिस्थितिके अनुसार उसमें परिवर्तन भी होता है। वह सावत्रिक भी 
नहीं है, इसलिए इस आधारसे न तो स्वावलूम्बन और परावलम्बनकी ही 
व्याख्या को जा सकती है और न उच्चगोत्र और नीचगोंचकी व्यवस्था ही 
बनाई जा सकती है, क्योंकि ब्राह्मण कुलमें उत्पन्न होनेके बाद कोई मनुष्य 
परावल्म्बनका आश्रय नहीं लेगा, न तो यद्द ही निश्चयपूर्वक कहा जा सकता 
है और शूद्र॒कुल्में जन्म लेनेके बाद कोई मनुष्य स्वावलम्पी नहीं होगा, न 
यह हो निश्चयपूर्वक कहा जा सकता है| अतएव जैनपरम्परामें गोत्रको जिस 
रूपमें स्थान मिला है उसके अनुसार यही मानना उचित है कि गोत्रका 
सम्बन्ध वणव्यवस्थाके साथ न होकर प्राणीके जीवनके साथ है और उसकी 
व्याप्ति चारों गतियोंके जीवोंमें देखी जाती है | 
उच्चगोत्र, तीन वर्ण और पदट्कमें-- 

इस प्रकार गोन्नके व्यावहारिक अ्रथंके साथ उसकी उक्त व्याख्याओं मेंसे 
प्रकृतमें कोन व्याख्याएँ ग्राह्य हैं और कोन व्याख्याएँ ग्राह्य नहीं हैं इस 
चातकोी संक्तेपम मौमांतसा की । अब देखना यह है कि पूर्वमें गोत्रकी जो 
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आचार या सन्‍्तान परक व्याख्याएँ दे आये हैं उनके प्रभावका उपयोग 
केवल सामाजिक क्षेत्र तक ही सीमित रहा है या धार्मिक क्षेत्रमें भी उनका 
प्रमाव पड़ा है ! प्रश्न सार्मिक है, अतएवं आगे विस्तारके साथ इसका 
विचार किया जाता है | 


आचार दो प्रकारका है---वण सम्बन्धी या आजीविकासे सम्बन्ध रखने- 
वाला आचार और आत्मशुद्धिमें प्रयोाजक भाचार | वर्शसम्बन्धी आचार 
भारतवर्ष (भारतत्तेत्र नहीं) तक ही सीमित है, क्योंकि इसी क्षेत्रके मनुष्यों 
में ब्राह्मणधर्मके प्रभाववश चार वर्ण और उनके अलग अलग आधचारकी 
व्यवस्था देखी जाती है । किन्तु आत्मशुड्धिमें प्रयोनकत आचार केवल भारत- 
वर्ष तक हो सीमित नहीं है | किन्तु भारतव्के बाहर तिर्यश्ञों तकमें भी वह 
पाया जाता है, इसलिए, आत्मशुद्धिमें प्रयोेजक आचार न तो वर्णव्यवस्थाके 
साथ जुड़ा हुआ है और न उच्च-नीच गोत्रके साथ ही। इतना 
अवश्य है कि आत्मशुद्धिमें प्रयोजक जो मुनिका आचार है उसकी व्याप्रि 
उच्चगोत्रके साथ अवश्य है। वहाँ अवश्य ही यह कहा जा सकता है कि 
जो भावमुनिके आचारका पालन करता है वह नियमसे उच्चगोत्री होता 
है। फिर चाहे उसे उच्चगोञकी प्राप्ति भवके प्रथम समयमें हुई हो या 
संयमग्रहणके प्रथम समयमें, पर होगा बह नियमसे उच्चमगोत्री ही | इस 
स्थितिके रहते हुए मी आचाये जिनसेनने अपने महापुराणमें कुछ ऐसी 
परम्पराएं कायम की हैं जिनका समर्थन उनके पू्वंबर्तों किसी भी प्रकारके 
जैन साहित्यसे नहीं होता । उदाहणार्थ वे अपने नये दीक्षित ब्राह्मणोंकी भरत 
चक्रवर्तीके मुखसे उपदेश दिलाते हुए कहते हैं-- 

इज्याँ वार्ता च दुत्ति च स्वाध्यायं संयर्स तपः । 
श्रुतोपासकसूत्रत्वात्‌ स तेभ्यः सम्मुपादिशव्‌ ॥२४॥ पे ईे८ 

अर्थात्‌ मरतने उन द्विजोंको श्र॒क्रे उपासकसूजके आधारसे इच्या, 

वार्ता, दृत्ति; स्वाध्याय, संयम और तपका उपदेश दिया | 


गोत्रमीमांसा १२०७ 


आचाय॑ जिनसेन पुराने षटकर्मोके स्थानमें अपने द्वारा चलाये गये इन 
पटकर्मोंको ब्राह्मणोंका कुलूचर्म कहते हैं। आगे उन्होंने उपनीति क्रिया और 
कुलचर्यासे इनका सम्बन्ध स्थापित कर इन्हें आयंषटकर्म भी कहा है। 
साधारणतः आचार्य जिनसेनने गर्भादानादि सब्र क्रियाओंका उपदेश ब्राह्मण- 
वर्णुकी मुख्यतासे ही दिया है। उपनीति आदि क्रियाएँ क्षत्रिय और वेश्योंके 
लिए निषिद्ध नहीं हैं, इसलिए असिआदि कर्मोंके आधारसे कहीं-कहीं द्विजों 
में उनका भी अन्तर्भाव कर लिया है। उनके विवेचनसे स्पष्ट विदित होता 
है कि वे आय शब्द द्वारा केवल ब्राह्मण, कत्रिय और वेश्य इन तीन बर्ण- 
वाले मनुष्योंको ही स्वीकार करना चाहते हैं। इस प्रकरणमें उन्होंने शूद्रों 
की आयोमें कहीं भी परिगणना नहीं की है | 

इज्या आदि आये षटकर्मोका उल्लेख तो चारित्रसारके कर्ताने भी किया 
है। तथा वार्ताके स्थानमें युरूपास्तिको रखकर इनका उल्लेख सोमदेवसूरिने 
भी किया है । किन्तु उन्हें वे गहस्थोंके करतंव्योंमें परिगणित करते हैं, केवल 
ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैश्योंके आवश्यक कतेब्योंमें नहीं । चारित्रसारका 
उल्लेख इस प्रकार है--- 

गहस्थस्येज्या वार्ता दत्तिः स्वाध्यायः संयम: तप इत्यायंप्रटकर्माणि भवन्ति। 

यह तो हम आगे चलकर विस्तारके साथ चतढानेवाले हैं कि महा- 
पुराणके अनुसार ब्राह्मणवर्णुकी स्थापना भरत चक्रवतोंने की थी और उन्होंने 
: ही उन्हें इज्या आदि आये पदुकर्मोका उपदेश देकर उनका कुलधर्म बत- 

लाया था। ऋषभ भगवानने केवल्ज्ञान होनेके बादकी बात छोड़िए ग्रहस्थ 

अवस्थामें भी न तो ब्राह्मणवर्णकी स्थापना ही की थी और न उन्हें अछगसे 
आयंपटकर्मोंका उपदेश ही दिया था। चरित्रसारके कर्ता इस अन्तरको सम- 
भते थे, मालूम पड़ता है कि इसीलिए उन्होंने ट्विजके स्थानमें जानबूककर 
गहस्थ शब्द रखा है। 

ये छुद्द कम गहस्थके आवश्यक कतव्य कहे जा सकते हैं इसमें सन्देह 
नहीं | आचाय कुन्दकुद रयणसारम कहते हँ--- 


१२६ वर्ण, जाति और धर्म 


दाणं पूजा सुकक्‍्खे सावयघम्सें ण सावया तेण विणा ! 
भाणज्मय्ण मुक्खं जइघम्में त॑ विणा तहा सो वि ॥१॥ 
श्रावकघरमममें दान और पूजा ये दो कर्म मुख्य हैं। जो इन कर्मोंको नहीं 
करते वे आवक नहीं हो सकते। तथा मुनिधर्मसें ध्यान और अध्ययन ये दो 
कर्म मुख्य हैं । जो इन कर्मोंको नहीं करते वे मुनि नहीं हो सकते । 


अतएव यह सम्भव है कि ग्रहस्थधर्मका उपदेश करते समय आदिनाथ 
जिनने शहस्थोंको आवश्यकरूपमें देवपूजा आदि कर्मोंको प्रतिदिन करनेका 
उपदेश दिया हो | किन्तु इन कर्मोंको केवल तीन वर्णका णशहस्थ ही कर सकता 
है शूद्रवर्णका यहस्थ नहीं इसे आगम स्वीकार नहीं करता, क्योंकि मैन 
आचारशास््रमें जिन आवश्यक कर्मोंका उल्लेख मिलता है वे मुनियोंके समान 
गहस्थोंके द्वारा भी अवश्य करणीय कहे गये हैं। यह विचारणीय बात 
है कि जब कि शूद्धवर्णंका मनुष्य भी शहरुथ धम्मको स्वीकार कर सकता है 
और उसकी जिनदेव, जिनगुरु, जिनागम और उनके आयतनोंगें अटूठ 
श्रद्धा होती है ऐसी अवस्थामें वह उनकी पूजा किये त्रिना रहे तथा भतिथि- 
संविभागतका पालन करते हुए वह मुनियोंको दान न दे यह कैसे हो 
सकता है ! 

हम पहले सम्यग्दशनकी उत्पत्तिके साधनोंका निर्देश करते समय 
बिनब्िस्बद््शन और जिनधर्श्रवण इन दो साथनोंका स्वतन्त्ररूपसे उल्लेख 
कर आये हैं। ये साधन तियश्वगति, मनुष्यगति ओर देवगतिके जीवोंमें 
समान रूपसे पाये जाते हैं| नरकगतियें अवश्य ही जिनबिम्बद्शन साधन 
सम्भव नहीं है ( यह तो निर्विवाद सत्य है कि मनुष्यगतिमें केवल तीन वर्ण 
का मनुष्य ही सम्पर्दर्शन आदि धर्मका अधिकारी नहीं है | उनके साथ 
शूद्र वर्णका मनुष्य भी उसका अधिकारी है, इसलिए अन्य तीन वर्णके 
मनुष्यों, तियंज्वों और देवोंके समान वह भी जिनमन्दिरमें जाकर जिन 
प्रतिमाकी पूजा और स्वाध्याय करे, उत्तम, मध्यम और जबन्य अवियिके 


गोदश्नसीसांसा १२७ 


उपस्थित होने पर बथासम्भव भक्ति और श्रद्धापूर्वक उन्हें दान दे, अपने 
पदके अनुरूप तृत्तिको स्वीकार कर अपनी आजीविका करे, पद दिनोंमें 
और अन्य कालमें एकाशन आदि करे तथा यथासम्भव इंद्रियसंयम और 
प्राणिसंयसका पालन करे इसमें जिनागमसे कहाँ बाधा आती है। 
मनुष्यकी बात तो छोड़िए, आगम साहित्यमें जहाँ पूजा और दानका प्रकरण 
आया है वहाँ उसका अधिकारी तियंश्वतककोी बतछाया गया है । षटखणए्डागम 
ज्ुल्डकवन्धमें एक जीवकी अपेक्षा कालका प्ररूपण करते समय पड्चेन्द्रिय 
तियश्वोंके अवान्तर भेदोंमें उत्कृष्ट कालके निरूपणके प्रसद्धसे धवछा टीकामें 
यह प्रश्न उठाया गया है कि तियंश्ञोंका दूसरोंको दान देना कैसे सम्भव 
है ! इसका समाधान करते हुए वहाँ पर कहा गया है कि जो संयतातंयत 
तियञ्व सचित्तत्याग ब्रत स्वीकार कर लेते हैं उनके लिए. अन्य तियश्व 
शल्लकीके पत्तों आदिका दान करते हुए देखे जाते हैं। इस प्रकार जन्न 
तियश्वच तक आगममसें दान देनेके अधिकारी माने गये हैं और उसके फल- 
स्वरूप वे भोगभूमिमें और स्वर्गादि उत्तम गतियोंमें जन्म लेते हैं| ऐसी 
अवस्थामे शूद्रोंकी उक्त कर्मोंका अधिकारी नहीं मानना न तो आगमसम्मत 
प्रतीत होता है और न तकसंगत ही, क्योंकि जैनधमके अनसार सभी संज्ञी 
पश्चेन्द्रिय पर्यात तियश्च और मनुष्य भोगभूमि और स्वगंके अधिकारी 
माने गये हैं | मनुष्य तो उसी पर्यायमें मोज्षके भी अधिकारी होते हैं। 
कमकाण्डके प्रकृति समुत्कोतन अधिकारमें एक गाथा आई है । उसमें कर्म- 
भूमिकी द्रव्यत्तियोंके कितने संहननोंका उदय होता है यह चतलाया गया है। 
गाथा इस प्रकार है--- 
अंतिमतियसंहडणस्सुदुओ पुण कम्ममूमिमहिलछाणं। 
आदिसातियसहडण्ण णात्थि त्ति जिणेहिं णिद्चिद्ठं ॥३२॥ 
तात्पय यह है कि कमभूमिमें उत्पन्न हुई महिलाओंमें अन्तके तीन 


संघननोंका उदय होता है । इनमें आदिके तोन संघनन नहीं होते ऐसा 
जिनेन्द्रदेवने निर्देश किया है | 


पृश्८ वर्ण, जाति और धर्म 


यह गाथा अपनेमें बहुत ही महत्त्वपूर्ण है। इससे स्पष्ट सूचित होता 
है कि कमंभूमिकी महिलाओंको छोड़कर वहाँ उत्पन्न हुए सब प्रकारके 
मनुष्योंमें छह्ों संघननोंकी प्राप्ति सम्भव है |, शू द्र इस नियमके अपवाद 
नहीं हो सकते, अतः कालल्न्धि प्राप्त होने पर शूद्ध न केवल ग्रहस्थ धर्मक्े 
अधिकारी हैं । किन्तु वे मुनिधर्मको अंगीकार कर उसी भवसे मोक्षको भी 
प्राप्त हो सकते हैं | 

आचार्य जिनसेनने आर्य घटकमाँका उपदेश केवल ब्राह्मणोंको ही क्यों 
दिया इसका एक दूसरा पहलू भी हो सकता है | महापुराणमें वे इस बातको 
स्पष्टरूपसे स्वीकार करते हैं कि भरतचक्रवर्तीने दिग्विजयके बाद प्रजामें 
योग्य व्यक्तियोंका आदर-सत्कार करनेके विचारसे प्रजाकों आमन्त्रित किया 
और उनमें जो बरती थे उनका आदर-सत्कार करके उनको ब्राह्मणवर्णमें 
स्थापित किया । अनन्तर कुलघमंरूपसे उन्हें आरयषटकर्मका उपदेश दिया। 

यह महापुराणके कथनका सार है। इसे यदि इस रूपमें लिया जाता 
है कि जो क्षत्रिय, वैश्य और शूद्र ग्हस्थधर्मका स्वीकार कर बती हो जाते 
हैं वे ब्राह्मण कहलाते हैं कमसे कम कुलधमके रूपमें उन्हें इज्या आदि 
घटकर्मका पालन तो अवश्य ही करना चाहिए | तत्र तो विचारकी स्थिति 
दूसरी हो जाती है। परन्तु आचारय जिनसेन इस स्थितिका सर्वत्र एक रूपमें 
निर्वाह नहीं कर सके हैं | घूम फिर कर वे जन्मना वर्णंव्यवस्था पर आ 
जाते हैं | वे स्पष्ठ कहते हैं कि हमें ऐसा द्विजन्मा इष्ट है जो गर्भजन्म 
और क्रिया- मन्ब्रजन्म इन दोनोंसे द्विज हो । वे कहते हैं-- 

तेपां स्थादुचितं लिझ्ज स्वयोग्यव्रवधारिणाम्र्‌ । 
एकशाटक॒था रित्व॑ं संन्यासमरणावधि ॥१७१॥ पे । 

जब कि शूद्व जैनधर्मको समग्ररूपसे धारण करनेका अधिकारी है। 
ऐसी अवस्थामें आचाये जिनसेनने मात्र शूद्ध वर्ण पर अनेक प्रतित्रन्ध 
क्यों छगाये इस विषयको स्पष्ट्कूसे समभनेके लिए. हमारा ध्यान मुख्यतः 
मनुस्मृतिकी ओर जाता है। मनुस्मृतिमें ब्राह्मण वर्णके अध्यापन, अध्ययन, 
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यजन, याजन, दान और प्रतिग्रह ये छुद्ट कर्म बतलाये गये हैं। 
यथा-- 
अध्यापनमध्ययनं यजनं याजनं तथा । 
दान प्रतिग्रहश्चेव पट॒कर्माण्यग्रजन्मनः ॥[७७॥ अ० १० 
महापुराणमें भी ये दी कर्म ब्राह्मणवर्णके बतल्ाये गये हैं। यथा-- 
मुखतोब्ध्यापयन्‌ शास्त्रे भरतः खच्यति द्विजानू। 
अधीत्यध्यापने दा प्रतीच्छेज्येति तत्किया: ॥२४६॥ पर्व १६ 
इनमेंसे अध्यापन, याजन, और प्रतिग्रह ये तीन कर्म ब्राह्मण वर्णकी 
आजीविकाके साधन हैं। शेष तीन कर्म हविजातियोंमें सवंसाधारण माने 
गये हैं। अर्थात्‌ ब्राह्मणके समान क्षत्रिय और वैश्यके मनुष्य भी इन 
कर्मोंको करनेके अधिकारी हैं | इस तथ्यको मनुस्मृति इन शब्दोंमें स्वीकार 
करती है-- 
पण्णां तु कमंणामस्य ब्रीणि कर्माणि जीविका। 
याजनाध्यापने चेव विशुद्धाच्च प्रतिग्रहः ॥७६॥ पर्व १०। 
च्नयो चर्मा निचर्तन्ते प्राह्मणात्तन्नियं प्रति । 
अचष्यापनं याजनं च तृततीयश्च प्रतिग्रह। ।॥७७॥॥ 
चेश्यं प्रत्ति तथेचेते निचत्तरन्निति स्थिति: । 
न तो प्रति हि तान्धर्मान्मनुराह प्रजापति: ॥७८ा। 
इससे मादूम पड़ता है कि इस विषयमें महद्मापुराणमें मनुस्मृतिका 
अनुसरण किया गया है, अन्यथा कोई कारण नहीं था कि शद्धकोी पूजा, 
दान और स्वाध्याय जैसे श्रावकोचिच कतंब्योंसे मो वच्चित किया जाता । 
कहाँ तो मनुस्मृति घर्मको अपना बनाकर आचार्य जिनसेनका यह कहना 
कि पटकर्मोका अधिकारी मात्र तीन वर्णंका मनुप्य होता है और कहाँ 
आचाय कुन्दकुन्दका यह कहना कि दान और पूजा ये श्रवक्षमंमें 


मुख्य ६, उनके बिना कोई आवक नहीं हो सकता ।! दोनों पर बिज्वार 
६ 
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कीजिए और देखिये कि इनमेंसे कौन कथन ग्राह्म है | हम इस विषय पर 
और अधिक टीका-टिप्पणी नहीं करेंगे | वस्तुस्थिति क्या है यह दिखलाना 
मात्र हमारा प्रयोजन दोनेसे यहाँ हमने इस विषयका तुलनाके साथ विस्तार- 
पूर्वक निर्देश कर दिया है। 

संक्षेपमें समग्र प्रकरण पर दृष्टिपात करनेसे विदित होता है कि उच्च- 
गोत्र, तीन वर्ण और आये घटकर ये एक प्रकारसे पर्यायवाची मान लिए, 
गये हैं। ओर देवपूजा, दान, स्वाध्याय, संयम और तपरूप धर्मको तथा 
गोत्रकी आध्यात्मिकता समाप्त कर उन्हें वर्णोंके समान सामाजिक बनानेका 
प्रयत्न किया गया है। आाचाय जिनसेनका यह उपक्रम केवल शहस्थधर्म 
तक ही सीमित नहीं है। णहस्थधर्मके बाद दीक्षाद्र क्रियासे लेकर निश्ृत्ति तक 
जितनी भी क्रियायें हैं उन्हें भी उन्होंने यही रूप देनेका प्रयत्न किया है | 
उनके द्वारा उपदिष्ट इस समग्र प्रकरणको पढ़नेके बाद हमारा ध्यान मनु- 
स्तृति पर जाता है। मनुस्मृतिमें भी कमंके प्रदृत्तकर्म और निदृत्तकर्म ये 
दो भेद करके उनका अधिकारी मात्र द्विज माना गया है वहाँ कहा है-- 

सुखाभ्युदयिक चेव नेःश्रेयसिकमेव च । 
प्रवृत्त निवृत्त च द्विविध कर्म वेदिकम्‌ ॥७८, अ० १२) 

आचाय जिनसेनने अपने मह्दापुराणमें वैदिक ब्राह्मणोंकी भला बुरा 
चाहे जिवना कहा हो। पर इसमें सन्देह नहीं कि उन्होंने जैनधर्मकी 
आध्यात्मिकताकी गौण करके उसे तीन वर्णका सामाजिक धर्म या कुलधर्म 
बनानेका भरपूर प्रयत्न किया है। बहुत सम्भव है कि उन्हें इस कार्यमें 
उनके गुरुका भी आशीर्वाद रहा है। 
एक भवमे गोत्र परिचतन-- 

जीवमें कर्मके निमित्तसे होनेवाली पर्याय कई प्रकारकी होती हैं | कुछ 


पर्याय एक समयवाली होती हैं | जैसे व्याघ्रातसे उत्पन्न हुई एक समयवाली 
तू रह जप बन 
मापर्याय | कुछ पर्याय अन्तमुहू्तवाली होती हैं। जैसे व्याघात और मरणके 
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बिना उतन्न हुई क्रोधादि पर्याय । कुछ पर्याय जीवन पर्यन्त होती हैं। 
जैसे स्लीवेद, पुरषवेद और नपुंसकवेद पर्याय । उच्चगोत्र और नीचगोत्र 
भी गोन्रकर्मके उदयसे उत्पन्न हुई पर्याय हैं, इसलिए उनके विषयर्मे क्‍या 
नियम है ! क्या वें क्रोधादि पर्यायके समान एक समयमें या अन्तमुहूतमें 
बदल जाती हैं या वेदनोकषायके समान जीवनके अन्त तक स्थायी- 
रूपसे बनी रहती हैं ! यह प्रश्न है। इसके समाधानके लिए हमें थोड़ा 
उदय प्रकरण पर दृष्टिपात करनेकी आवश्यकता है। वहाँ बतलाया है कि 
नारकियों और तियश्वोगं एकमात्र सीचगोन्र पर्याय होती है। देवोंमें 
केवल उच्चमोन्न पर्याय होती है तथा मनुष्योंमें कुछुमें नीचगोन्र और कुछमें 

उच्चगोत्र पर्याय होती है, इसलिए, इस कथनसे ते इतना ही बोध होता 
है कि वेदनोकषायके समान भोज्रके विषयमें भी यह नियम है कि भवके 
प्रथम समयमें जिसे जो गोत्र मिलता है वह जीवनके अन्ततक बना रहता 
है | उसमें परिवतन नहों होता । गोत्रकी अपरिवर्तनशीलताके विषयमें यह 


साधारण नियम है । किन्तु इस नियमके कुछ अपवाद है जिनका विवरण 
इस प्रकार है 


१, जो नीचमोत्री मनुष्य सकलूसंयम (सुनिधम) को स्वीकार करता है 
उसका नीचगोतन्र बदल कर उच्चमोत्र हो जाता है। 


२. जो तियश्व संयमासंयम (श्रावकधम) को स्वीकार करता है उसका 
भी नीचगोन्न बदल कर उच्चगोत्र हो जाता है | 


यद्यपि कामिक साहित्यमें सब्र प्रकारके तियश्चोंमं नीचगोन्र होता है 
यह उल्लेख किया है| महाबन्वके परस्थान सन्निकर्ष अनुयोगद्वारमें तियश्व- 
शतिके साथ नीचगोत्रका ही सन्निकरष बताया है, इसलिए इससे भी यही 
फलित हे।ता है कि सत्र तियंश्व नीचगोन्नी होते हैं। किन्तु वीरसेन स्वामी 
इस मतको स्वीकार नहीं करते और इसे वे पूर्वापर विरोध भी नहीं 
मानते | उनके कहनेका आशय यह है कि अन्य गुणस्थानवाले सब्र तिय॑श्व 


भले ही नीचगोत्री रहे आरवें, किन्तु संयतासंयत तियंश्वोंको उच्चगोन्री मानने 
में आगमसे बाघा नहों आती | 
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आशगममें उच्चगोत्रको भवप्रत्यय और शुणप्रत्यय दोनों प्रकारका बत- 
छाया है। वहाँपर गुण शब्दका अर्थ संयम और संयमासंयम किया है | 
मालूम पड़ता है कि इसकी चरितार्थताको ध्यानमें रख कर ही बीरसेन 


७.७० 


स्वामीने संयतासंयत तियश्रोंमें उच्चगोत्रकी मान्यताकों म्ुख्यता दी है। 

जिसप्रकार संयतासंयत तिर्यश्चोंमें नीचगोन्र बदल कर उच्चगोत्र हो जाता 
है उस प्रकार संयतासंयत मनुष्योंमें भी नीचगोच्र बदलकर उच्चगोत्र होता 
है या नहीं होता इस विषयमें विधि-निपेध परक कोई आगम वचन अभी 
तक हमारे देखनेमें नहीं आया है, इसलिए! इस विषयमें हम अभी निश्चय- 
पूर्वक कुछ भी नहीं लिख सकते । परन्तु मनुष्योंमें भी नीचगोत्र बदलकर 
उद्यगोत्र होना सम्भव है ऐसा माननेमें आगमसे कोई बाधा नहीं आनी 
चाहिए, क्योंकि जिस प्रकार संयमासंयमके निमित्तसे तियंथ्वोंमें नीचगोतन्र 
बदलकर उच्चगोत्रकी बात वीरसेन स्वामीने स्वीकार की है। उस प्रकार 
मनुष्योंमिं भी नीचगोत्रका बदलना बन जाता है। यहाँ यह स्मरणीय है कि 
इस प्रकार होनेवाले गोत्र परिवतेनमें आत्मशुद्धिमें प्रयोजक चारित्र ही 
कार्यकारी है, बाह्य वर्णाचार या कुछाचार नहीं । 


नीचगोत्ी संयतासंयत ज्ञायिकसम्यग्दष्टि मझुष्य-- 
सम्यग्द्शनके तीन भेद हैं। उनमेंसे क्ञायिक सम्यग्द्शन सबसे श्रेष्ठ 
है | यह होता तो चारों गतियोंमें है पर इसका प्रारम्भ केवल मनुष्यगतिमें ही 
होता है। मनुष्यगतिमें भी यह कर्मभूमिज मनुष्यके ही उत्पन्न होता है, क्योंकि 
इसकी उत्पत्तिमें प्रधान निमित्त केवली, श्रुतकेवली और तीर्थक्वर कर्मभूमिमें 
ही पाये जाते हैं | तात्पर्य यह है कि जिस क्षेत्र तीथंड्र आदि होते हैं 
उस क्षेत्रमें उनके पादभूलमें ही इसकी उत्पत्ति होती है। यह अपने विरोधी 
कर्मोंका नाश होकर उत्पन्न होता है, इसलिए इसे ज्ञायिक सम्यग्दर्शन 
कहते हैं। जिस मनुष्यको इसकी ग्राप्ि होती है वह या तो उसी भवमें 
मोक्ष जाता है या तीसरे या चौथे भवमें मोक्ष जाता है। इससे अधिक 
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भवोंकी इसे धारण नहीं करना पड़ता । तियश्वायु और मनुष्यायुका बन्ध 
होनेके बाद यदि क्ञायिकसम्यग्दशन उत्पन्न होता है तो चौथे भवमे सुक्ति 
लाभ करता है। तथा नरकायु और देवायुका बन्ध होनेके बाद यदि 
सम्यग्दशन उत्पन्न होता है तो तीसरे भवमें मुक्ति लाभ करता है। यदि 
आयुवन्ध नहीं होता है तो उसी मकसे मुक्ति छाभ करता है। ज्ञायिक 

सम्पग्दश न होनेके पूव चारों आयुओंका बन्ध होना सम्भव हैं. पर क्ञायिक 
सम्यग्दर्शन होनेके बाद यदि आयुबन्ध होता है तो एकमात्र देवायुका ही 

बन्‍्ध होता है। ऐसा मनुष्य भी तीसरे भवमें मुक्तिलाम करता है। सब 


चारित्रोंमें ज्ञायिकवारित्रका जो स्थान है, सत्र सम्यक्त्वोंमे वही स्थान 
ज्ञायिकसम्पक्त्वका माना गया है। 


प्रश्न यह है कि जिस सम्यक्त्वका इतना अधिक महत्व है, जो अपनी 
उत्पत्ति द्वारा मुक्तिको इतने पास छा उपस्थित करता है वह कमभूमिज 
मनुष्योंमें उत्पन्न होता हुआ भी कया आये, म्लेच्छ, ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य 
गैर शूद्र इन सब प्रकारके मनुष्योमं उत्पन्न होता है या केवल लोकमें 
विशिष्ट कुल्वाले माने गये मनुप्योंमें ही उत्पन्न होता है ! प्रश्न मामिक 
है। आगम साहित्यमें इसका समाधान किया गया है। वहाँ बतलाया है 
कि जो कमभूमिज मनुष्य नीचगोत्री होते हैं उनमें भी इसकी उत्पत्ति होती 
गीर जो उच्चमोन्नी होते हैं उनमें भी इसकी उत्पत्ति होती है। इतना 

ही नहीं वहाँ तो यहाँ ठक बतलाया गया है कि ज्ञायिकसम्पग्दशन सम्पन्न 
संयतासंयत मनुष्य भी नीचयोत्री होते हैं | इसका तात्पय यह है कि नीच- 
गोत्नी कर्मभूमिज मनुष्य तीथंक्कुर, केवली और श्रुतकेवलीके सन्निकट रह 
कर ल्ञायिक सम्बग्दर्शनकों भो उत्पन्न करते हैं और योग्य सामग्रीके 
मिलने पर श्रावकधमंका भी स्वीकार करते हैं। श्रावकर्मको स्वीकार करने 
का अं है पाँच अगुव्रत, तीन गुणबत और चार शिक्षात्रतोंको स्वीकार 
करना | अर्थात्‌ वे श्रावकोंके इन बारह ब्रतोंका आचरण करते हुए उद्यच- 
गोनी भ्रावकोंके समान जिनदेवकी पूजा करते हैं, मुनियोंको आह्यर देते हं, 
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जिनागमका स्वाध्याय करते हैं ओर यथासम्मव संयम और तपका मी 
पालन करते हैं। कदाचित्‌ ऐसे मनुष्योंको सुयोग मिलने पर वे सकल 
संयमको स्वीकार कर उसका भी उत्तम्त रीतिसे पालन करते हैं । इतना 
अवश्य है कि ऐसे मनुष्य यदि भावसे मुनिधर्मकों स्वीकार करते हैं तो 
उनका नीचगोन्न बदछ कर नियमसे ऊच्चगोत्र हो जाता दहै। 
क्मभूमिमें ज्षेत्रकी दृष्टिसे आय॑ और म्लेच्छु इन भेदोंमें बटे हुए 
और लोकिक दृष्टिसे या आजीविकाकी दृष्टिसे ब्राह्मण, क्षत्रिय वैश्य और 
शुद्ध इन चार भागोंमें बटे हुए जितने भी मनुष्य हैं उन सबका समावेश 
नीचगोत्री और उच्चगोत्री मनुष्योंमें हो जाता है। इन दो गोत्रोंके बाहर 
कोई भी मनुष्य नहीं पाये जाते, इसलिए जो ऐसा मानते हैं कि ब्राह्मण, 
क्षत्रिय ओर वैश्य उच्चगोन्री होते हैं और म्लेच्छ और शूद्र नीचगोत्री होते 
हैं उनके मतसे यह निश्चयपूत्ंक कहा जा सकता है कि जो ब्राह्मण, 
क्ृत्रिय और वेश्य उच्चगोत्री माने गये हैं वे तो क्ञायिक सम्यग्दशन 
संयमासंयम और संयमके पात्र हैं ही। साथ ही जो स्लेच्छु और शूद्ध 
नीचगोन्री माने गये हैं वे भी क्ञाविकसम्यग्द्शन, संयमासयम और संयमके 
पात्र दोते हैं । ! 
यद्यपि आगमका ऐसा अभिप्राय नहों है कि ब्राह्मण, क्षत्रिय और वेश्य 
नियमसे उच्चगोत्रोी होते हैं। तथा म्लेच्छु और शूद्ध नियमसे नीच- 
गोन्नी होते है, दृश्ान्तके लिए भरतचक्रवतोंके द्वारा बनाये गये शआवकोंको 
लीजिए | नियम यह है कि जो आवक घधमंको स्वीकार करता है वह नीच- 
गोन्नी भी होता है और उच्चगोत्री भी होता है, इसलिए भरतचक्रवर्तीने 
केवछ उच्चगोन्नी श्रावकोंको ब्राह्मणवर्णमें स्थापित किया होगा ऐसा तो 
कहा नहीं जा सकता; क्योंकि उस समय जितने आवक थे उन सबको 
ब्राह्मणवर्णमें स्थापित किया गया था ऐसा पुराण ग्रन्थोंसे विदित द्वोता है, 
अतणएव ब्राह्मण, ज्ञत्रिय और वैश्य केवल उच्चगोत्री ही ढोते हैं. यह 
मान्यता ठीक नहीं है | जो आचाय इस मान्यताकों लेकर चले भी ढं, 
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मालूम पड़ता है कि उन्होंने लोकरूढ़िको देखकर स्थूलदृष्टिसे ही इसका 
कथन किया है। अन्यथा वे एक स्थान पर छोकाचारको मान्यता देकर 
उसके आधास्से गोज्रके दो भेद करके दूसरे स्थान पर उनका जीवके 
पर्यायरूपसे कभी भी समर्थन नहीं करते । यह कथन करनेकी शेली है। 
चरणानुयोगमें चारित्र और क्रियाओंका स्थूछ दृष्टिसि कथन होना तो उचित 
है। किन्तु उसीको अन्तिम मानकर चलना उचित नहीं है। स्थूल दृष्टिसे 
यह भले कहिए कि जो जैनधर्मकी श्रद्धा करता है और जिसने उसको दीक्षा 
ले ली है वह जैन है । किन्तु जो आत्माकी स्वतन्त्रता स्वीकार कर स्वाव- 
लम्बनके मार्य पर चल रहा है, प्रकयमें वह भले ही जैन सम्प्रदाय दीक्षित 
न हुआ हो तो भी प्रसज्ध आने पर उसे जैन माननेसे अस्वीकार मत करिए। 
धर्म सनातन सत्य है। उसे न तो किसी सम्प्रदायके साथ बाँधा ही जा 
सकता है ओर न सम्प्रदायवालोंकी मर्जी पर उसे छोड़ा ही जा सकता 
है। सर्वत्र विवेकसे काम लेनेकी आवश्यकता है। आगमका अभिप्राय 
स्पष्ट है। 


पु ९ 
जनथमकी दीक्षाके समय गोच्रका विचार नहीं होवा-- 


सम्यग्दशन आदिकी उलत्तिके समय जीवका कौन परिणाम होता है, 
कौन योग होता है, कौन कषाय होती है, कौन उपयोग होता है, कौन लेश्या 
होती है और कौन वेद होता है इन सबका विचार किया गया है। यह 
इसलिए कि इनमेंसे जिस प्रकारके परिणाम आदिके सद्धावमें सम्यग्द्शन 
आदिकोी उत्पत्ति नहीं होती उनका निपेघ कर शेषका विधान किया जा सके | 
अनेक वार मेरे मनमें यह प्रश्न उठा कि ऐसे अवसर पर जिस प्रकार कौन 
परिणाम हांता है इत्यादिका विचार किया गया है उस प्रकार मोन्र॒का विचार 
क्या नहीँ [किया गया | प्रारम्भसे ही यदि घममें ब्राह्मण आदि तोन बर्ण- 
वालोंकी प्रमुखता रही है और वे ही उच्चगोत्री माने जाते रहे हैं तो और 
बातोंके साथ इसका भी विचार होना आवश्यक था कि सम्यग्यदशन 
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आदिकी उत्पतत्तिके समय कौन गोचर होता है--बाह्मण भोत्र होता है या 
अन्य कोई १ किन्तु इसके विपरीत आगम साहित्यकी स्थिति यह है कि उसमें 
चार वर्णों और आयं-म्लेच्छ भेदोंका उल्लेख तक नहीं हुआ है | क्‍या 
कारण है ? क्या मध्यकालके पूर्व किसी आचायंको इसका ज्ञान ही नहीं था 
कि जिस प्रकार ज्रीवेद आदि जीवके परिणाम हैं उस प्रकार ये ब्राह्मण 
आदि और आयं-स्लेच्छ भेद भी जोवके परिणाम ( पर्याय ) हैं । अर्थात्‌ ये 
उच्च और नीचगोजत्रके अवान्तर भेद हैं। यदि उन्हें इसका ज्ञान था तो 
गोन्नके अवान्तर भेदोंमें इनकी परिगणना क्यों नहीं की गई और सम्यन्दशन 
आदिकी उत्पत्तिके समय इनका विचार क्यों नहीं किये गया ? इसका क्या 
कारण है ! यदि ये गोन्के भेद न मान कर पश्चेन्द्रिय जाति या मनुष्यगति 
नामकमंके सेद माने जाते हैं और साथ ही यह मी माना जाता है कि 
गति और जातिके किये गये इस प्रकार अमुक भेदके साथ अमुक प्रकारके 
धर्मका अविनामाव सम्बन्ध है तब भी यह प्रश्न उठता है कि यदि ऐसी 
बात थी तो उसका आयमसें उल्लेख क्‍यों नहीं हुआ १ या तो यह सानिए 
कि ये ब्राह्मण आदि नाम आजीविकाके आधारसे कल्पित किये गये हैं, ये 
मनुष्योंके नामकर्म या गोचकर्मझत भेद नहीं हैँ । और यदि इन्हें मनुष्योंके 
अवान्तर भेद मानकर उनका नामकर्म या गोतन्रकर्मके साथ सम्बन्ध स्थापित 
किया जाता है तो यह बतलाइए कि आगममें इन भेदोंका उस रूपसे उल्लेख 
क्यों नहीं किया गया १ स्थिति स्पष्ट है। आगम साहित्यके देखनेसे विंदित 
होता है कि वास्तबमें ये ब्राह्मण आदि नाम मनुष्योंके अवान्तर भेद नहीं 
हैं। नतो ये मनुष्यगति नामकर्मके भेद हैं और न गोत्रकर्मके ही भेद 
हैं। यही कारण है कि आगममें न तो इनका उल्लेख ही हुआ है और न 

वहाँ इनका धर्माधर्मकी दृष्टिसे विचार ही किया गया है | यहाँ यह स्मरणीय 
है कि जिस प्रकार ये जीवके भेद नहीं हैं उसी प्रकार ये शरीरके भी भेद 
नहीं हैं। यही कारण है कि चरणानुयोगके मूल अन्य मूलाचार और 
रलकण्डशआवकाचारमें भी इनके आधारसे विचार नहीं किया गया है | थोड़ा 
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और विस्तारके साथ समग्र जैन साहित्यका आलोढन करने पर विदित होता 
है कि मध्यकालके पूर्व जैन वाहममयमें यह विचार ही नहीं आया था कि 
ब्राह्मण आदि तीन वर्णके मनुष्य ही दीक्षाके योग्य हैं अन्य नहीं। अधिकसे 
अधिक इस विचारको या इसी प्रकारके दूसरे उल्लेखोंकी मध्यकालका पुराण- 
धर्म ( सरागी और छुप्मस्थ राजा द्वारा प्रतिपादित घर्म ) कह सकते हैं 
आहत धर्म नहीं, क्योंकि महापुराणमें भी इस प्रकारका कथन आचाये 
जिनसेनने भरत चक्रवतोंके सुखसे ही कराया है, आदिनाथ जिनके 
मुखसे नहीं । 
अब जिस प्रश्नको हमने प्रारम्भमें उठाया था वही शेष रह जाता है 
कि जिस प्रकार सम्बस्दशन आदिकी उत्पत्तिके समय परिणाम आदिका 
विचार किया गया हैं उस प्रकार योत्रका विचार क्‍यों नहीं किया गया १ 
समाधान यह है कि जिस प्रकार अमुक प्रकारके परिणाम आदिके रहते 
हुए ही सम्यग्द्शन आदिकी उत्पत्ति होती है अम्ुुक प्रकारके परिणाम 
आदिके रहते हुए नहीं, इसलिए, सम्यग्दशन आदिकी उत्तत्तिके समय 
कौन परिणाम होता है आदिका विचार करना आवश्यक है उस प्रकार 
अमुक गोत्रके होने पर हो सम्पग्दशन आदिकी उत्तत्ति होती है अम्ुुक गोत्र 
के हाने पर नहीं ऐसा कोई नियम नहीं है, इसलिए आगममें सम्यग्द्शन 
आदिको उत्तत्तिके समय कोन गोत्र होता है इसका विचार नहीं किया है | 
व्यावद्यरिक दृष्टिसे यदि इस बातका स्पष्टीकरण किया जाय तो यह 
कटद्दा जा सकता है कि जिस प्रकार ब्राह्मण धर्ममें यह परिपादी प्रचलित है 
कि अध्ययन आदि करनेके पूर्व आचाय॑ शिष्यका नाम, माता-पिताका नाम, 
जाति नाम और गोत्रनाम आदि पूछुकर यह ज्ञात होने पर कि यह उच्च 
जाति ओर उच्च गोन्रका है तथा अमुक गाँवका रहनेवाला अमुकका पुत्र है 
उसे अध्ययन आदिकी अनुज्ञा देते थे उस प्रकार जैनधममें इन सत्र बातोंके 
पूछुनेकी परिपादी कमी भी नहीं रही है। करणानुयोगके अनुसार तो दीक्षा 
को कोई स्थान हो नहीं है। चरणानुवोगके अनुसार दीक्षाका स्थान है और 
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वह दी भी जाती है तो भी इसके अनुसार ऊपरी लक्षणोंसे जो निकट भव्य 

दिखलाई देता था उसे घधर्मका अधिकारी मानकर अपने परिणाम और 
शक्तिके अनुसार वह धर्मम स्वीकार कर लिया जाता था | उसकी जाति 
ओर गोत्र आदिका विचार नहीं किया जाता था। यही कारण है कि 
सम्यग्दशन आदिकी उत्पत्तिके समय उसका गोत्र कौन है इसका विचार 
अध्यात्मदष्टिसे तो किया ही नहीं गया है, लोकिक दृष्टिसे भी नहीं 
किया गया है। जैनघमंमें चाहे उदच्चगोत्री हो और चाहे नीचगोत्री, आर्य 
स्लेच्छुरूप तथा ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य और शूद्वरूप सत्र मनुष्योके लिए 
धमंका द्वार समान रूपसे खुला हुआ है। उच्चगोत्नी तो रत्नत्रयका 
पात्र है ही। जो नीचयोत्री है वह भी रत्नच्यका पात्र है | इतना अवश्य 
है कि जो नोचगोत्रो मुनिधर्मको स्वीकार करता है उसका नीचमगोत्र बदल 
कर नियमसे उच्चधगोत्र हो जाता है| घमकी महिमा बहुत बड़ी है। कुछ 
शुद्धि जैसे कल्पित आवरणोंके द्वारा उसके प्रवाइकी रोकना असम्भव है। 


कुलमीमांसा 


कुलके साहझ्ेपाहु विचार करनेकी प्रतिशा-- 


पिछुले प्रकरणमें हमने गोत्रकी साब्भोपाज्ञ मीमांसा की। वहाँ उसके 
पर्यायवाची नामोंका उल्लेख करते हुए यह भी बतलाया कि कुछ, वंश और 
सन्‍्तान ये लौकिक गोत्रके ही नामान्तर हैं | तात्पर्य यह है कि जिस प्रकार 
लौकिक दृष्टिसे गोत्र परम्परा विशेषको सूचित करता है उत्ती प्रकार कुछ 
और वंश भी परम्परा विशेषकों ही सूचित करते हैं, इसलिए लोकमें जहाँ 
किसीकी परम्परा विशेषकों सूचित करनेके लिए इनमेंसे कोई एक शब्द 
आता है वहाँ उसे बदलकर उसके स्थानमें दूसरे शब्दका भी उपयोग किया 
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जा सकता है। फिर भी पिछुले प्रकरणमें हमारा लक्ष्य- मुख्यतया जेन 
परम्परामें प्रचलित गोज्के आधारसे व्याख्यान करने तक सीमित रहा है, 
इसलिए वहाँ पर कुछ या वंशका विस्तारके साथ विचार नहीं किया जा 
सका है। किन्तु नौंवी शताब्दिके ब्राद उत्तरकालीन जैन साहित्यमें ब्राह्मण 
आदि वर्णेकिे समान इनका भरपूर उपयोग हुआ है, इसलिए यहाँ पर 
इनका साज्ोपाड्ध विचार कर लेना आवश्यक प्रतीत होता है । 
कुछ और वंश शब्दका अथे-- 

यह तो स्पष्ट है कि प्राचीन जैन आगम साहित्यमें कुछ और वंश ये 
शब्द नहीं आये हैं; क्योंकि आगममें जिस प्रकार गोत्रको जीवकी पर्याय मान 
कर स्वीकार किया है उस प्रकार कुल या वंशको जीवकी ०र्यायरूपसे स्वीकार 
नहीं किया गया है। जैन परम्पराके गोत्र और वैदिक परम्पराके गोत्र जो 
अन्तर है वही अन्तर जैन परम्परामें मोत्रसे कुल या वंशमें लक्षित होता 
है| परम संग्रहनयका विषय महासत्ता मानी गई है। परन्तु स्वरूपास्तित्वको 
छोड़कर जिस प्रकार उसकी प्रथक्‌ सत्ता नहीं पाई जाती है उसी प्रकार 
लोकमें कुछ या वंशकी कल्पना की अवश्य गई है परन्तु जीवकी गोत्रपर्यायको 
छोड़कर उनका स्वतन्त्र अस्तित्व नहीं है। बहुत ही स्पष्ट शब्दोंमं यदि कहा 
जाय तो यह कहना उपयुक्त होगा कि वेदिक परम्परामें जिस अथ्थर्में गोत्र 
शब्द आता है, जैन पुराण साहित्यमें, कुछ या वंश शब्द मुख्यतया उसी 
अर्थमें आये हैं | वद्यपि पौराणिक साहित्यमें कहीं-कहदीं इन शब्दोंके स्थानमें 
गोत्र शब्दका व्यवहार हुआ है। परन्तु इतने मात्रसे कर्मसाहित्य और 
जीवसाहित्यमें आया हुआ गोत्र शब्द तथा चरणानुयागमें और प्रथमा- 
नुयोगमें आया हुआ कुल या वंश शब्द एकार्थक नहीं हो जाते | 
कुल शुच्दका दूसरा अथे-- 

इस प्रकार साघारणतः जैन साहित्यमें कुछ शब्द्‌ किस अर्थमें आया है 
श्सका विचार किया | आगे उसके दूसरे अर्थ पर प्रकाश डालते हैं-- 
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मूलाचारके पर्याप्ते नामक अधिकारसें सत्र संसारी जीवोंकी कुल कोटियाँ 
गिनाई हैं। इन कुछ कोटियोंका उल्लेख गोम्मटसार जीवकाण्डमें मी किया 
गया है, इसलिए प्रश्न होता है कि यहाँ पर कुल शब्दसे क्‍या लिया गया है ! 


क्या जिस अर्थमें अन्यन्न कुछ या वंश शब्द आता है उसी अर्थमें यहाँ पर 
कुल शब्द आया है या इसका कोई दूसरा अर्थ इष्ट है ? समाधान यह है 
कि अन्यत्र आये हुए कुल या वंश शब्दके अथंसे यहाँ पर आये हुए. कुछ 
शब्दके अथमें फरक है, क्योंकि अन्यत्र जहाँ मी कुछ शब्दका व्यवहार 
हुआ है वहाँ पर उससे जीव ओर शरीर इनमेंसे किसीकी भी पर्याय नहीं ली 
गई है । यही कारण है कि आचाय वीरसेन उसे काल्पनिक कहनेका और 
आचायकल्प परिडत आशाघर जी उसे मृषा कहनेका साहस कर सके 
हैं । किन्तु कुछकोटिमें आये हुए. कुल शब्दके अर्थकी यह स्थिति नहीं है । 
वह परमाथसत्‌ है। इतना अवश्य है कि मूल साहित्यमें स्पष्टीकरण न होने 
से उसके अर्थके विषयमें विवाद है। मूलाचारके टीकाकार वसुनन्दि सिद्धांत- 
चक्रवर्तों तो एड्रेन्द्रिय आदि जातियोंके जो अवान्तर भेद हैं वही यहाँ पर 
कुछ शब्दका अथ है यह स्वीकार करते हैं ओर गोम्मय्सार जीवकाण्डके 
टीकाकार आचार्य अभयनन्दि उच्च और नीचगोत्रके जो अबान्तर भेद हैं 
वह यहाँ पर कुल शब्दका अथ है यह स्वीकार करते हैं | इनमेंसे कौन 
अर्थ ठीक है यह कहना चहुत कठिन है। इतना स्पष्ट है कि पण्डितप्रवर 
योडरमल्छजीने इन दोनों अर्थोंको स्वीकार किये मिना तोसरा ही अर्थ 
किया है | वे कहते हैं कि बहुरि कुछ है सो जिनि पुद्कछनि करि शरीर 


निपजै तिनिके भेद रूप हैं | जैसें शरीरपुद्ल आकारादि भेद करि पंचेन्द्रिय 
तियंञ्व विषे हाथी घोड़ा इत्यादि भेद हैं ऐसें सो यथासंभव जानने ।! 
पण्डित ठोडरमल्लजीने उनके सामने जीवकाण्डकी संस्कृत टीकाके रहते हुए 
भी यह अर्थ किस आधारसे किया है इसका तो हमें ज्ञान नहीं है। परन्तु 
अनेक कारणोंसे यह अर्थ अधिक सद्भत प्रतीत होता है | जो कुछ भी हो, 
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इससा स्पष्ट है कि यहाँ पर जिस अर्थमें कुल शब्द आया है अन्यत्र कुल 
या वंश शब्द उस अर्थमें नहीं आये हैं। 


कुछ और वंशके अथका साधार विचाए-- 


हो सकता है कि चरणानुयोग और प्रथमानुयोगमें आये हुए कुल 

या वंश शब्दका हम जो अथ कर आये हैं, साधार स्पष्टीकरण किये विना 
उतने मात्से मनीषीगण सम्मत न हों, इसलिए यहाँ पर आधघारके साथ उनका 
विचार किया जाता है। सब प्रथम हमें कुछ शब्द आचार्य कुन्दकुन्दके 

साहित्यमें दृष्टिगोचर द्योता है। प्रवचनसारके चारित्र अधिकारमें आचार्य 

की विशेषताका निर्देश करते हुए वे कहते हैं कि मुनिदीक्षाके लिए उद्यत 
हुआ भव्य छुलविशिष्ट आचायके पास दीक्षा स्वीकार करे ) इसकी व्याख्या 
करते हुए अमृतचन्द्र आचाय कहते हैं कि जो कुल्क्रमसे आये हुए क्रूरता 
आदि दोषोंसे रहित हो ऐसे आचायके पास दीक्षा लेनी चाहिए. । आचायको 
शिष्योंका अनुशासन करना पड़ता है, इसलिए उसका क्रूरता दोषसे रहित 
होना आवश्यक है। इसका तात्पर्य इतना ही है कि जिसकी पूर्ववर्तो 
आचाय परम्परा शिष्पोंके साथ मानवोचित सौम्य व्यवद्ार करती आई हो 
ऐसी प्रसिद्ध आचाय परम्पराके आचायके पास जाकर दी प्रत्येक भव्यको 
दीक्षा स्वीकार करनी चाहिए। स्पष्ट है कि यहाँ पर कुछ शब्द आचार्य 
परम्पराकी सूचित करता है, रक्तपरम्पराको नहीं | इसके बाद यह कुछ शब्द 
रत्नकरण्डआवकाचारमें दृष्टिगोचर होता है। वहाँ यह शब्द सम्यग्दर्के 
विशेषणरूपसे आया है। वहाँ पर बतलाया गया है कि सम्यग्दश नसे पविन्न 
हुए मनुष्य महाकुख्वाले मानवतिलक होते हैं। यह तो स्पष्ट है कि सम्य- 
रृष्टि मरकर चारों गतियोंमें उत्चन्न होते हैं और यह भी स्पष्ट है कि चारों 
गतियोके पर्यात संत्री जीव अपने-अपने योग्व कालमें सम्यग्दर्शनकों उत्पन्न 
भी कर सकते हैं, इसलिए यहाँ पर इस शब्दका जो मनुष्य सम्यग्दधि हैं 
वे मह्कुल्वाले हैं यही अर्थ होता है। इससे अतीत द्वोता है कि यहाँ पर 
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मात्र सम्यग्दष्टिके कुडछका महत्त्व दिखलानेके लिए. यह शब्द आया है। 
कुल शब्द तत्वाथंसूत्रमें भी आया है। उसकी व्याख्या करते हुए. आचार्य 
पूज्यपाद उसका अर्थ दीक्षा देनेवाले आचायोंकी शिष्यपरम्परा सूचित 
करते हैं। तत्वाथंसूत्रके अन्य टीकाकार भी सर्वार्थसिद्धिका ही अनुसरण 
करते हैं | मूलाचारमें यह शब्द इसी अर्थमें आया है यह उसकी टीकासे 
विदित होता है | इसके बाद घवल्ग टीकाका स्थान है। इसके प्रथम भागमें 
कहींकी एक गाथा उद्धृत की गई है जिसमें आचार्यकों कुलशुद्ध कह्य है। 
स्पष्ट है कि यह उल्लेख प्रवचनसारके उल्लेखका ही अनुबर्तन करता है। 
इसी टीका आगे बारह बंशोंका भी उल्लेख हुआ है। यथा-भरिहन्तवंश, 
चक्रवरतीवंश, विद्याधरवंश, वासुदेववंश और इच्चाकुबंश आदि। इनमेंसे 
अरिहन्तवंश आदि तो ऐसे हैं जो मात्र अरिहन्तों आदिकी परम्पराकों 
सूचित करते हैं और इच्चाकुबंश आदि ऐसे हैं जिनसे पुत्र-पीत्र आदिकी 
परम्परा सूचित होती है | इसी टीकामें सुनियोंके कुलोंको सूचित करते हुए 
वे पाँच प्रकारके बतछाये गये हैं | यथा--पश्चस्तूप कुछ, गुफ्ावासी कुछ, 
शाल्मलिकुल, अशोकवाटककुल और खण्डकेशरकुल | इनसे इतना ही 
चोध होता है कि यह मुनिपरम्परा पूर्वमें कहाँ रहती थी । जो पाँच स्तृपोंके 
आस पास निवास करती थी उस परम्पराके सत्र मुनि पश्चस्तृूपकुलवाले 
कहलाये | इसी प्रकार अन्य कुलोंके विषयमें भी जान लेना चाहिए । 
इसके बाद पद्मचरितका स्थान है। इसमें पृत्र-पौत्र परम्पर।की दृष्टिसे 
इच्चाकुवंश और सोमवंश आदि कुलोंका नामनिर्देश तो किया ही है | 
साथ ही आरावककुल और ऋषिवंश इन कुछोंका भी नामनिर्देश किया है। 
स्पष्ट है कि यहाँ पर श्रावकधर्मका पालन करनेवाले मनुष्योंके समुदायकों 
श्ावककुल और ऋषियोंके समुदायकी ऋषिवंश कहा है| हरिवंश पुराणकी 
स्थिति पद्मचरितके ही समान है । आहंतकुलशब्द महापुराणमें मी आया 
है | इतना अवश्य है कि इसमें कुल्शब्दकी व्याख्या करते हुए. पिताकी 
अन्वयशुद्धिको कुल कहा गया है और आवकका जितना भी आचार है 
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उसकी कुलाचारमें परिगणना कर ली है| साथ ही यह भी अंकुश लगा 
दिया है कि जो इस आचारका ध्वंश करता है बह कुलत्राह्मय हो जाता है। 
मदहापुराणका उत्तरकालवर्ता जितना साहित्य है उसकी कुलके सम्बन्धमें 
प्रतिपादनशेली लगभग महा पुराणके समान ही है। इतना अवश्य है कि उत्तर- 
कालीन साहित्यमें जैनकुल शब्द भी आया है। यहाँ पर हम यह निर्देश कर 
देना आवश्यक समभते हैं कि कुछके लिए पश्चपुराण ओर पाणडवपुराणमें 
गोत्र शब्द भी आया है। सम्मवतः कुलके लिए गोन्रशब्दका व्यवहार 
बहत पुराना है। वीरसेन आचाययने धवला टीकामें गोत्र, कुल, वंश ओर 
सनन्‍्तान ये एकाथक हैं इस प्रकारका निर्देश सम्भवतः इसी कारणसे किया 
है। इस प्रकार हम देखते हैं कि यह कुछ या वंश शब्द केवल पुत्र-पौत्र- 
प्रपीत्रकी परम्पराके अथमें न आकर और भी अनेक अरथोंमें आया है। 
उदाहरणाथ जेनकुल शब्द ही लीजिए | इससे नये पुराने जितने भी जैन 
हूं उन सबके समुदाय या परम्पराका बोध होता है | इसीप्रकार अरिहन्तकुल, 
घत्रावर्तीवंश आदिके विपयमें भी जान लेना चाहिए | विशेष स्पष्टीकरण हम 
पूर्वमें कर ही आये हैँ। इन सब्नको कुल या वंश कददनेका आधार क्‍या है 
यदि श्स प्रश्न पर विचार करते हैं तो यही प्रतीत होता है कि इन सबको 
बुल या वंश कहनेका कारण एकमात्र किसी परम्पराको सूचित करना मात्र 
ह। आन॒पूर्वी शब्दका जो अथ होता है वही अथ यहाँ पर कुछ या वंश 
शब्दसे लिया गया है। परम्पराको सूचित करनेके लिए आधार कुछ भी 

मान लिया जाय, चाहे पृत्र-पौनत्र सन्‍्ततिको आधार मान लिया जाय, चाहे 

अन्य किसीकी), जिससे अन्वय अर्थात्‌ परम्पराकी सूचना मिलती है उसकी 

इल या पंश संशा ऐ यह उक्त कथनका तात्पय हैं। यही कारण है कि 

हिल्में था छोकमें एन शब्दोंका उपयोग केवल पृत्र-पीश्न सनन्‍्ततिके अर्थमें 

एऐंबर अन्य अनेक प्रदारकी परम्पराओंकी सूचित करनेक्ते अर्थमें भी 

आए। 


| 


१४४ चणे, जाति और धर्स 


पु व्‌ वंशको ॥६ ४. 
जन परम्पराम कुछ या वंशको महत्त्व न मिलनेका कारण-- 
इस प्रकार कुल या वंश शब्दका अर्थ क्‍या है और साहित्यमें या 
छोकमें उनका व्यवहार किस आधार पर प्रचलित हुआ इसका विचार 
किया । अब देखना यह है कि प्रारम्भमें जिस आधार पर कुछ या बंशका 
प्रचलन होता है क्या अन्ततक उनका उसी रूपमें निर्वाह होता है या मध्य 
में किसी कारणवश उनके सदोष हो जाने पर भी नाम वही चलता रहता 
है ! इस प्रश्नको स्पष्ट रूपसे समभूनेके लिए, हम पुत्र-पौत्र सन्‍्ततिके आधार 
पर कल्पित किये गये किसी एक वंशको लें। सामान्य नियम यह है कि जिस 
व्यक्तिके नाम पर कुल या बंश प्रचलित होता है .उसकी सन्‍्तान परम्परा 
अन्त तक (जब तक उस व्यक्तिके नाम पर कुल कायम है तब्र तक) चलनी 
चाहिए | किन्तु ऐसा कहाँ होता है ? या तो कुछ पीढ़ीके बीतनेके बाद 
उस कुलके स्त्री या पुरुषमें कोई भीतरी दोष होनेके कारण सन्तान ही 
उत्पन्न नहीं होती, इसलिए, दूसरे कुछके दत्तक पुत्रकी लेकर उस कुलका 
नाम रोशन करना पड़ता है। उसी कुलकी परम्परा चलती रहे इसके लिए, 
यह नियम तो बनाया गया कि दत्तक अपने कुलका होना चाहिए। परन्तु 
व्यवह्वारमें ऐसा नहीं होता । कभी कुछका बालक ही दत्तक लिया जाता है 
ओऔर कमी अन्य कुलका बालक भी दत्तक ले लिया जाता है। यदि उसी 
कुलका दचक मिल जाता है तब्र तो रक्तके आधार पर कल्पित किये गए 
कुलकी परम्परा बनी रहती है, यह मान लिया जाता है | परन्ठु जत्र अन्य 
कुलका दत्तक लेना पड़ता है तब्र केवल दत्तक लेने मात्रसे वह कुछ आगे 
भी चलता रहता है यह मानना उचित नहीं है | ऐसी स्थिति उत्तन्न होने 
पर कुलका खण्डित हो जाना अवश्य॑मावी है | केवल कुलका नाम चलते 
रहनेसे कया छाभ ! बीचमें ही कुलके खण्डित हो जानेका यह एक कारण 
है । दूसरा कारण है पुरुषके कामचश र््रीका दूषित मार्ग पर चले जाना। 
होता यह है कि खत्रीको अपने पतिसे सनन्‍्तोष न होनेके कारण या बलाक्तार 
आदि अन्य किसी कारणवश वह दूसरे पुरुषके साथ समागम करनेके लिए. 
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बाध्य होती है और इस प्रकार दूसरे पुरुषके निमित्तसे उत्पन्न हुईं सनन्‍्तान 
विवज्षित कुलको खण्डित कर देती है। लोकमें उस कुलका नाम तो तब 
भी चलता रहता है, परन्तु वास्तवमें कुछ बदल जाता है। इस सत्यको 
सबने एक स्वरसे स्वीकार किया है। जैन परम्परामें कुछ या वंशको महत्त्व 
न मिलनेका एक कारण तो यह है | 

दूसरा कारण है लोकिक आचार ओर विचारका बदलते रहना | 
यह कोई आवश्यक नहीं है कि अपने प्रारम्भ कालमें जिस कुल या वंशका 
जो आचार-विचार रहा है, उत्तर कालमें अन्त तक उसका वही आचार- 
विचार बना रहता है, उसमें किसी प्रकारका परिवर्तन नहीं होता । जैसा कि 
पुराणोंसे स्पष्ट है कि प्रारम्ममें सूयंबंश और चन्द्रबंश आदि प्रसिद्ध वंशोंके 
जितने भी क्षत्रिय हुए हैं वे सत्र जेनधर्मके अनुयायी ये । किन्तु उनमेंसे 
वर्तमान कालमें कितने क्षत्रिय जेनधर्मके अनुयायी दिखलाई देते हैं। 

भगवान्‌ महावीरका जन्म ज्ञातृक वंशर्में हुआ था इसे इतिहासकार 
भी मानते हैं। इस समय भी विहार प्रदेशमें उनकी जातिके लोग पाये 
जाते हैँ जिन्हें जथरिया कहते हैं। किन्तु उनके वर्तमान कालीन आचार- 
विचारकी देखकर कीई यद्द अनुमान नहीं कर सकता कि ये भगवान्‌ महा- 
वीर स्वामीके वंशज हैं। जब कि एक ही व्यक्ति अपने जीवनकालमें 
आचार-विचारकी अनेक रूप देता हुआ देखा जाता है, ऐसी अवस्थामें 
कल्पित कुल या वंशके आधारसे किसी एक व्यक्ति या कुछका आचार- 
विचार सदा एक रूपमें चलता रदेगा यह कैसे माना जा सकता है | 

आचार जिनसेनने पजामेंसे श्रती आवकोंका छॉट्कर भरत चक्रवतीके 
द्वारा ब्राह्मण वर्णकी स्थापना कराई । उन्हें दान-सन्‍्मानका अधिकारी 
चनाया। सामाजिक अपराध वन जाने पर भी वे दण्डके अधिकारी नहीं 
यह घोषणा कराई | इतना सब्र होने पर भी वर्तमानमें ऐसे कितने ब्राह्मण 
हैं जो जनधर्मका पालन करते हैं ? 


ए«& 


क्या कभी आँख खोलकर इस बात पर 


विचार किया है ! सच तो यद है कि जेनथर्मकी परारम्मसे जो आध्यात्मिक 
२० 
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प्रकृति रही है उसे ध्रुलाकर वतमानमें हम इन कल्पित कुछों, वंशों, जातियों 
और उपजातियोंको लिये बैठे हैं और इन्होंकी पुष्टिमं जेनघर्मकी 
चरिताथता मान रहे हैं । 

जैन परम्परामें कुछ या वंशकी महत्त्व न मिलनेका तीसरा कारण है 
संस्कारोंकी निःसारता । प्रायः देखा जाता है कि किसी छकड़ीको विधिपूर्वक 
काटने छीलने पर वह उपयोगी उपकरणका आकार अहण कर लेती है । 
इसी प्रकार यह भी माना जाता है कि किसी व्यक्ति पर की गई क्रियाओंका 
ऐसा प्रभाव पड़ता है जिससे वह धीरे-धीरे संस्कार सम्पन्न हो जाता है। 
वैदिक परम्परामें जो सोलह संस्कार बतलाये गये हैं वे इसी आधार पर 
कल्पित किये गये हैं। पौराणिक काल्में जेन परम्परा भी इन संस्कारोंको 
स्वीकार कर लेती है। किन्तु ये संस्कार क्या हैं और इनसे किस प्रकारके 
व्यक्तित्वका निर्माण होता है, सब प्रथम यही यहाँ देखना है। मझापुराणमें 
गर्भान्‍वय क्रियाएं. तिरेपन बतलाई है। प्रारम्भकी कुछ क्रियाएँ ये हैं-- 
गर्भाधान, प्रीति, स॒प्रीति, घ्वति, मोद, प्रियोद्धव, नामकम, बहिर्यान, 
निषद्या, अन्नप्राशन, व्युष्टि, केशवाप, लिपिसंख्यानसंग्रह, उपनीति, बत- 
चर्या, बतावतरण, विवाह, वर्णलठाम और कुलूचर्या | इन क्रियाओंकोी कौन 
कर सकता है इस प्रश्नका समाधान करते हुए वहाँ यह तो नहीं बतलाया 
है कि इनको शूद्ध नहीं कर सकता । किन्तु उपनीति आदि क्रियाओंको शूद्ध 
नहीं कर सकता इस बातका वहाँ अवश्य ही निर्देश किया है। इसका 
अभिप्राय यह है कि न तो शूद्धको यशोपवीत पहिननेका अधिकार है, न 
वह विधिपूर्वक विवाह कर सकता है, न स्वतन्त्रता पूवक अपनी आजीविका 
कर सकता है और न ही वह पूजा आदि धार्मिक कार्य कर सकता है। 
संक्षेपमें यदि कहा जाय तो इन सब क्रियाओंका सार इतना ही है कि न तो 
वह विधिपू्वक आवकधर्म स्वीकार कर सकता है और न मुनिधर्म स्वीकार 
करके मोक्षका अधिकारी हो सकता है। इन क्रियाओंको शूद्ध क्‍यों नहीं 
कर सकता इसका वहाँ कोई समाधान नहीं किया गया है ! 
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यह तो गर्भान्वय क्रियाओंकी स्थिति है। दीक्षान्वय क्रियाये जो अजैन 
मनुष्य श्रावक या मुनिवर्मकी दीक्षा लेता है उसके लिए कही गई हें । वे 
अइतालीस हैं । इन क्रियाओंको करनेका अधिकारी कौन हो सकता दे 
इसका प्रास्म्भमें कुछ भी समाधान नहीं किया गया दे। मात्र वहाँ इतना 
ही कहा गया है कि जो भव्य पुरुष मिथ्यात्वसे दूषित मार्गको छोड़कर 
सम्मार्गके सन्‍्मुख होता है उसके लिए ये क्रियाएँ हैं | किन्तु आगे चलकर 
इन क्रियाओंका सम्बन्ध भी उपनीति क्रिया द्वारा छिजोंके साथ स्थापित 
करके यह स्पष्ट कर दिया गया है कि जैनभर्ममें दीक्षा लेनेका अधिकारी 
मात्र द्विज है, शूद्र नहीं। यहाँ भी इन क्रियाओंकी शाद्ध क्‍यों नहीं कर 
सकता या दूसरे शब्दोंमें जैनधर्ममें शूद्र क्यों दीक्षित नहों हो सकता इसका 
कुछ भी समाधान नहीं किया गया है। आचार्य जिनसेनने महापुराणमें 
इन क्रियाओंका उपदेश क्यों दिया यह इससे स्पष्ट हो जाता है। इस पर 
विचार करनेसे विदित होता है कि एक ओर तो इन क्रियाओं द्वारा जैनघर्म 
का ब्राह्मणीकरण किया गया है और दूसरी ओर शुद्रोंके लिए, अब तक 
जो जैनधमंका द्वार खुला हुंआ था वद्द सदाके लिए, बन्द कर दिया गया 
है। वस्तुतः जैनधर्मम ऐसे संस्कारोंको और इनके आधारपर कल्पित किये 
गए कुछ, वंश और जातिप्रथाको रखञ्रमात्र भी स्थान नहीं है। इन 
क्रियाओंसे संस्कारित होकर मनुष्य मोक्षमा्गका पात्र तो नहीं घनता। किन्तु 
उसमें कुलामिमान और जात्यभिमान अवश्य जाणत हो उठता है जो 
जैनधर्मके मूलपर ही कुठाराघात करता है। आचार्य कुन्दकुन्द क्रियाओंकी 
निःसारताको दिखलाते हुए भावप्राभ्तमें कहते हैं-- 

भावों य पठमलिंगं ण दव्वलिंगं च जाण परमत्थं । 
भाषो कारणभूदो ग्रणदोसाणं जिणा बिति ॥२॥ 

आत्मोन्नतिमें प्रधान कारण भावलिंग है। वही परमार्थ सत्‌ है। केवल 
द्रव्यलिंगसे इटसिद्धि नहीं होती, क्योंकि जीवमें गुणोत्वादक और दोषो- 
त्पादक एकमात्र जीवोंके परिणाम हू ऐसा जिनेन्द्रदेवका उपदेश है। 
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अपने इस भावको पुष्ट करनेके लिए वे आगे पुनः कहते हैं-- 
भावविधुद्धिणिमित्तं बाहिरगंथस्स कीरए चाओ । 
बाहिरचाओ विहलो अब्मंतरगंथजत्तस्स ॥र॥ 

यह जीव भावोंकी विशुद्ध करनेके लिए बाह्य परिग्रहका त्याग करता 
है। किन्तु बाह्य परिग्रहका त्याग करने पर भी जो आम्यन्तर परिग्रहसे मुक्त 
नहीं होता उसका बाह्य परिग्रहका त्याग करना निष्फछ है। वे इसी 
भावको स्पष्ट करते हुए, पुनः कहते हैं-- 

भावरहिओ ण सिज्कइ जइ वि तव॑ चर्‌इ कोडिकोडीओ । 
जम्संतराईं बहुसो लंबियहत्थो गलियवत्थो ॥8॥॥ 

यह जीव दोनों हाथ लटकाकर और वस्त्रका त्यागकर कोड़ाकोड़ी जन्म 
तक निरन्तर तपश्चर्या भले ही करता रहे । परन्तु जो भाव रहित है उसे 
सिद्धि मिलना दुलंभ है ॥४॥। 

पहले हम महापुराणमें वर्णित जिन क्रियाओंका उल्लेख कर आये 
हैं कदाचित्‌ उन्हें सामाजिक दृष्टिसे संस्कार कहनेमें आपत्ति न भी मानी 
जाय तो भी जैनधर्मके अनुसार उन्हें संस्कार संशा देना उचित नहीं है, 
क्योंकि उनके कथनमें प्राणीमान्रके कल्याणकी भावना न होकर वे सामाजिक 
दृष्टिकोणको सामने रखकर ही कही गई हैं। जैनधर्मके अनुसार जिन 
क्रियाओंके निरन्तर अभ्यासको संस्कार कहते हैं वे भी आत्मकार्यकी सिद्धि 
होने तक सन्न जीवोंमें निरन्तर बने ही रहते है ऐसा एकान्त नियम नहीं 
है। किस जीवके वे संस्कार कितने काल तक बने रहें यह मुख्यरूपसे 
परिणामोंपर अचलम्बित है। एक जीव लगातार उत्तमोत्तम गतियोंको 
धारण करनेके बाद अन्तमें उपशमश्रेणिपर आरोहण करता है और वहाँ 
से पतित होनेके बाद ऋमसे मिथ्यात्वमें जाकर तथा तियश्ञाथुका बन्धकर 
अन्तमुहृतके भीतर निगोदका पात्र द्वोता है और दूसरा जीव इसके विपरीत 
नित्यनिगोदसे निकल्षकर तथा चस-स्थावर सम्बन्धी कुछ पर्याय धारणकर 
ओर अन्तमें सनुष्य हो उसी भवसे मोक्षका पात्र होता है। एकमात्र भावों 
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की महिमाकों छोड़कर इसे और क्या कहा जा सकता दे। अज्ञन चोरने 
जीवनभर दुष्कर्म किये। किन्तु अन्तमें काललब्धिके अनुसार निमित्त मिलते 
ही उसका उद्धार हो गया | इसके विपरीत एक क्षुल्ककने जीवनभर धर्मा- 
चरण किया | किन्तु समाधिके समय उसका चित्त किसी फल विशेपमें 
आसक्त हो जानेके कारण वह मरकर उसी फलमें कोड़ा हुआ । इस प्रकार 
पूर्वके टो उदाहरणोंके समान इन दो उदाहरणोंमें भी हमें परिणामोंको दी 
हिमा दिखलाई देती है। तभी तो कल्याणमन्दिर स्तोन्नमें सिद्धसेन 
दिवाकर कहते हैँ--- 
आकर्णितो5पि महितो5पि निरीक्षितो5पि । 
नूनं न चेतसि मया विश्तो5सि भक्‍त्या ॥ 
जातो5स्मि तेन जनवान्धव दुःखपात्रस्‌ । 
यस्मात्‌ क्रिया: प्रतिफलन्ति न भावश्यचन्या: ॥१८॥। 
मैंने अनेक बार आपका नाम और गुण सुने, अनेक बार आपको 
पूजा की और अनेक वार आपको देखा भी। किन्तु मैंने एक बार 
भी आपको भक्तिपूर्वक अपने चित्तमें धारण नहीं किया, इसलिए, हे 
जनवान्धव ] में आजतक दुःखका पात्र बना रहा | यह ठीक ही है क्योंकि 
भावशुन्य की गई क्रियाओंसे मोत्ञुरूप इष्ट फलकी सिद्धि होना दुलभ है। 
इस प्रकार दम देखते हैं कि मोक्षमागके अभिप्रायसे की गई क्रियाएँ 
भी जत्र विफल हो जाती है तब जो क्रियाएं कुलके अभिनिवेशवश की जाती 
हैं वे सफल कैसे हो सकती हैं | यही कारण है कि जैनधर्में कुल या वंश 
को महत्व न देकर इनके अहंकारके त्यागका ही उपदेश दिया गया है | 
तात्पय यह है कि जैनधर्म न तो कुलधर्म है और न जातिधर्म ही है | बह 
तो प्राणीमात्रका हित साधन करनेवाला एकमात्र आत्मधर्म है। छोकिकर्षपर्म 
ओर जैनघरमें जो अन्तर है, कुलधर्म और जैनघर्ममें वही अन्तर है। 
कुलचर्यारूपसे जेनधमंको स्वीकार करने पर जैनधर्मके दशान होना तो 
ढुलभ है, उसकी छायाके मी दशन नहीं होते, क्योंकि आत्मशुद्धिरूप अमि- 


५ 
[( 


१७० वर्ण, जाति ओर धम 


प्रायके बिना की गई पूजा, दान, स्वाध्याय, संयम और तपरूप कोई भी 
८5 मन ः ते। 
क्रिया जेनधर्म संज्ञाकों नहीं प्राप्त हो सकती । 


कुलशुद्धि और जेनधर्म-- 


इस प्रकार जेनधर्ममें कुछ या वंशको स्थान नहीं है इस स्थितिके रहते 
हुए भी उत्तरकालीन साहित्यमें कुल शुद्धि पर विशेष बल देकर उसे ही 
धर्ममें साधक माना गया है। प्रकृतमें विचारणीय यह है कि यह कुलशुद्धि 
क्या वस्तु है और उसका धर्मके साथ क्‍या सम्बन्ध है? महापुराणमें कुछ 
का लक्षुण इन शब्दोंमें किया है--- 
पिठुरन्वयशुद्धियाँ तस्कुरूं परिभाषते ॥ ८७, पव॑ ३६ ॥ 
पिताकी वंशशुद्धिको कुछ कहते हैं । तात्पर्य यह है कि अपने कुला- 
चारका योग्य रोतिसे पाछन करते हुए जो पुत्र-पौत्र सन्ततिमें एक रूपता 
बनी रहती है उसे कुलशुद्धि कहते हैं| इसी अभिप्रायको ध्यानमें रख कर 
महापुराणमें कुलावधि क्रियाका निर्देश इन शब्दोंमें किया गया है--- 
कुटदावधिः कुछाचाररक्षणं स्थात्‌ ह्विंजन्मनः । 
तस्सिन्नसत्यसी नष्टक्रियोउन्यकुलतां भजेत्‌ ॥१८१-४०॥। 
अपने कुछके आचारकी रक्षा करना ट्विजकी कुछावधि क्रिया है। 
उसकी रक्ता न होने पर उसकी समस्त क्रियाएँ नष्ट हो जाती हैं और वह 
अन्य कुछको प्राप्त हो जाता है। 
महापुराणमें यह तो कहा है कि जिसका कुछ और गोत्र शुद्ध है वही 
द्विज दीज्ा घारण कर सकता है। परन्खु उसमें उन्हें कुछकी शुद्धि 
और गोन्रकी शुद्धिसे क्या अभिप्रेत रहा है इसका अलगसे स्पष्टीकरण 
नहीं किया है| इतना अवश्य है कि सम्पूर्ण ब्रतचर्या विधिका निर्देश 
करते हुए जो कुछ कहा गया है उससे इस बातका पता अवश्य 
लगता है कि उसमें कुलशुद्धिसे क्या इष्ट है। वहाँ वतलाया है कि जिसका 
उपनयन संस्कार हो चुका है, जिसका कुल दूषित नहीं है, जो अति, मपि, 
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कृषि और वाणिज्य इन चार कर्मोका आश्रय लेकर अपनी आजीविका 
करता है, जो निरामिपभाजी है, जिसे अपनी कुल स््रीके साथ ह्वी सेवन 
करनेका त्रत है, जो संकल्यी हिंसाका त्यागी है तथा जो अभक्ष्य और 
अपेयका सेवन नहीं करता । इस प्रकार जिसकी ब्रतपूत शुद्धतर वृत्ति है 
वह समस्त बतचर्या विधिका अधिकारी है 

यहाँ पर जितने विशेषण दिये गये हूं उनमें दो मुख्य ऐरे--एक तो 
उसे द्विज होना चाहिए और दूसरे उसे कुलुस्नीसेवन श्रती होना चाहिए । 
जिसमें ये दो विशेषताएँ उपलब्ध होती हैं वह शुद्ध कुछ है। यदि उसमें 
इन दोके सिवा अन्य विशेषताएँ नहीं भी हैँ तो भी वह दीक्षाके योग्य कुल 
मान लिया जाता है । नोवीं शताब्दिके बाद उत्तर कालीन कुछ साहित्यमें 
तीन वर्ण दीक्षाके योग्य हैं यह घोषणा इसी आधार पर को गई है और 
इसी आधार पर पिण्डशुद्धिका विधान और जातिलोपका निषेध भी किया 
गया है। 


जिस प्रकार समाजकी सुव्यवस्थाके लिए राज्यव्यवस्था और आजीविकाके 
नियम आवश्यक हैं । उसी प्रकार कोटुम्ब्रिक व्यवस्थाको बनाये रखनेके 
लिए. और समाजको अनाचारसे बचाये रखनेके लिए विवाहविधि या 
दूसरे प्रकारसे ल्ली-पुरुषोंके ऊपर नियन्त्रण बनाये रखना भी आवश्यक 
है | मूलतः ये तीनों प्रकारकी व्यवस्थाएँ सामाजिक परम्पराकी अज्भभूत 
हैं, इसलिए एक ओर जहाँ समाजशासत्रके निर्माताओंने अपने-अपने फालके 
अनुरूप इन पर पर्यात्त विचार किया है वहाँ धमंशास्त्रकारोंने इन्हें अछूता 
छोड दिया मुनिधर्म तो समस्त सामाजिक परम्पराओंका त्याग करनेके 
बाद ही स्वीकार किया जाता है, इसलिए मुनिधमके प्रतिपादक आचार- 
विषयक ग्रन्थोंमें इनका उल्लेख न होना स्वाभाविक ही है। किन्तु जो 
यहस्थघर्मके प्रतिपादक आचार ग्रन्थ हैं उनमें भी नौवीं शताब्दिके पूर्व 
इनका उल्लेख नहीं हुआ है | इसका कारण यह है कि एक ते देश, काछ 
ओर परित्यितिके अनुसार ये व्यवस्थाएँ बदलती रहती हैं। दूसरे मोक्ष- 
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मार्गके साथ इनका रघ्॒मात्र भो सम्बन्ध नहीं है, इसलिए कुलशुद्धि और 
जातिव्यवस्थाको धर्ममें कोई स्थान है और इनका धर्मके साथ निकट 
सम्बन्ध है यह बात समभमें नहीं आती । यह कथन केवल हमारे मनकी 
कल्पना नहीं है, अन्य आचायौंने भी जातिव्यवस्था और कुलशुद्धि 
पर कठोर प्रह्मर किया है। प्रकृतमें इस विध्यको स्पष्ट करने के लिए 
दो उदाहरण दे देना पर्यात है। इनमेंसे एक उदाहरण अमितिगति- 
श्रावकाचारका है और दूसरा उदाहरण धमपरीक्षाका है । अपने आवका- 
चारमें अमितिगति कहते हैं---“वास्तवरें यह उच्च और नीचपनेका विकल्प 
ही सुल और दुखका करनेवाला है। कोई उच्च और नीच जाति है 
और वह सुख और दुख देती है यह कदाचित्‌ भी नहीं है। जैसे 
बालकी पेलनेवाला लोकनिन्ध प्रुदष कष्ट भोग कर भी कुछ भी फलका 
भागी नहीं होता वैसे ही अपने उच्चपनेका अभिमान करनेवाला 
कुबुद्धि पुछष धर्मका नाश करता है और सुखको नहीं आ्रा्त होता !? 

धमपरीक्षामें इसी बातकी इन शब्दोंमें व्यक्त किया है--आह्ण और 
ब्राह्षणी सदा शीलसे ही रहें, अनादि कालसे उनके कुट्ुम्बर्म कभी भी 
स्खल्लन न हो यह सम्भव नहीं है। वास्तवमें संयम, नियम, शीछ, तप, दान, 
दम ओर दया ये गुण तात्विकरूपसे जिस किसी जातिमें विद्यमान हों उसी 
जातिको सजन पुरुष पूजनीय मानते हैं, क्योंकि योजनगन्धा (घीवरी) भादि 
की कुछ्तिसे उत्पन्न हुए. व्यास आदि तपस्थ्ियोंकी महापूजा होती हुई देखी 
गईं है, इसलिए सबको तपश्चरणमें अपना उपयोग लगाना चाहिए | नीच 
जातिमें उत्तनन होकर भी शीलवान्‌ पुरुष स्वर्ग गये हैं| तथा शी ओर 
संयमका नाश करनेवाले कुलीन पुरुष नरक गये हैं। ग॒णोंसे अच्छी जाति 
प्राप्त होती है और गुणोंका नाश होनेसे वह नष्ट हो जाती है, इसलिए बुद्धि- 
मान्‌ पुरुषोंको मात्र गुणोंका आदर करना चाहिए,। सजन पुरुषोंको अपने 
को नीच बनानेवाला जातिमद्‌ कमी नहीं करना चाहिए और जिससे अपने 
में उच्चपना ग्रगट हो ऐसे शीरूका आदर करना चाहिए ।! 
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यह तो हम पहले ही कद्द आये दें कि आचार वीससेन और पण्डित- 
प्रवर आशाधरजीने लोकमें प्रचलित कुल ओर गोत्रकी मृषा बतलाया दे । 
इसकी पुष्टिमें पण्डितप्रवर आशाधरजीने अनगारधर्मामृतमें एक श्लाक भी 
उद्धृत किया है । उसमें कहा गया दे कि इस अनादि संसारमें कामदेव 
दु्निवार है और कुल स््रीके अधीन है, इसलिए अलग-अलग जाति माननेम॑ 
कोई सार नहीं है। श्लोक इस प्रकार है-- 
अनादाविह संसारे दुर्वारे मकरध्चजे । 
कुले च कामिनीमूले का जातिपरिकल्पना ॥ 
इतने विवेचनसे यह तो स्पष्ट हो जाता है कि जहाँ आचाय॑े जिनसेनने 
जन्मसे वर्णव्यवस्था और कुलशुद्धिका कल्पित व्यूद् खड़ा किया दे वहाँ 
दसरे विचारकोंने उसपर कठोर प्रह्ाकर उसे छिन्न-भिन्‍न भी कर दिया 
है | फिर भी मूल आगमका इस विपयमें क्‍या अमिप्राय है इसपर साज्लोपाज् 
विचार कर लेना भी आवश्यक है, क्योंकि हमारे लिए. एकमात्र आदर्श 
आगम साहित्य ही है, इसके सिवा इस काल्सें तथ्यको समभनेके लिए 
अन्य कोई उपाय नहीं है। 
यह तो आगमसे ही स्पष्ट है कि श्रावकधर्मका पालन केवल मनुष्य ही 
नहीं करते, तियंथ्व भी करते हैं । किन्तु उनमें उनके द्वारा बनाई हुई किसी 
प्रकारकी सामाजिक व्यवस्था न होनेसे कुलशुद्धिसम्पन्न तियंश्व ही उसका 
पालन कर सकते हैं, अन्य तियंञ्व नहीं यह नहीं कहा जा सकता | आमममें 
स्पष्ट बतलाया है कि जो गर्भजन्मसे उत्तन्न हुआ आठ वर्षका क्मभूमिज 
मनुप्य है वह श्रावकधर्म और मुनिधर्मका अधिकारी है। तथा गर्भनन्म 
की अपेक्षा जो तीन माहका कर्मभूमिज संज्ञी तिर्यश्ञ है वह श्रावकधर्मका 
अधिकारी है। श्रावकधम या मुनिधर्मको स्वीकार करनेके लिए. वहाँ इससे 
अधिक अन्य किसी प्रकारके प्रतिबन्धका निर्देश नहीं किया है। यदि इससे 
अधिक अन्य किसी प्रकारके प्रतिबरन्थकी कल्पना की भी जाती है तो वह 
उक्त प्रकारके सब्र तियश्ोंमें तो सम्भव है ही नहीं यह तो स्पष्ट ही है, उक्त 
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सत्र प्रकारके मनुष्योंमें भी वह सम्भव नहों है यह भी स्वष्ट है, क्योंकि जिन 
स्लेच्छ मनुष्योंसें त्रेवणिकोंके समान सामाजिक व्यवस्था उपलब्ध नहीं होती 
वे मनुष्य भी श्रावकधर्म और मुनिधर्मके अधिकारी माने गये हैं। इतना 
ही नहीं, जिन चाण्डालादि अस्पृश्य शूद्रोंकी उपनयन और विवाह आदि 
सामाजिक संस्कारोंके करनेका अधिकार नहीं दिया गया है वे भी ब्रतोंकों 
स्वीकार करनेके अधिकारी हैं ऐसी जिनाशा है। तभी तो इस तथ्यको 
स्वीकार करनेके छिए. आचाये रविषेण बाध्य हुए हैं। वे पश्चपुराणमें 
कहते हैं--- 
न जातिगंहिता काचित्‌ गुणा: कल्याणकारणस्‌ । 
चतस्थमपि चाण्डार्स त॑ देवा ब्राह्मण बिहुः ॥११-२०श॥) 

अर्थात्‌ कोई जाति गहित नहीं होती। वाघ्तवमें गुण कल्याणके 
कारण होते हैं, क्योंकि जिनेन्द्रदेवने ततोंम स्थित चाण्डालकी भी ब्राह्मण- 
रूपसे स्वीकार किया है। 

उक्त कथनका तात्यय यह है कि धर्ममें जाति व्यवस्थाको तो स्थान है 
ही नहीं, उसके अज्भ रूप कुलशुद्धिकों भी कोई स्थान नहीं है, क्योंकि 
घर्मका सम्बन्ध सुख्यवया गतिके आश्रयसे होनेवाले परिणामोंकि 
साथ है। कोई मनुष्य अकुलीन है, हीन जातिका है, कोढ़ी है, 
काना है, लूछा है, हीन संस्थानवाला है या हीन संहननवाला 
है, इसलिए वह चारित्रधवमकों स्वीकार करनेका अधिकारी नहीं 
है, जो ऐसा मानते हैं, वास्तवमें वे आगमकी अवहेलना कर आत्म- 
घमके स्थानमें शरीरघमंकी स्थापना करना चाहते हैं। आगममें उपशम 
सम्यग्द्शनादिकी उत्तत्तेकि समय विशुद्धिलव्धि होती है इस प्रकारका 
निर्देश किया है इसमें सन्देह नहीं और यद्द समभमें भी आता है कि जिप्त 
समय आत्मा किसी प्रकारके अलोकिक घमका प्रादुर्भाव होता है उस 
समय वह उस घमके योग्य विशुद्धिलन्धिके हुए बिना नहीं हो सकता | 
पर उसका बह अर्थ कदापि नहीं है जो आचार्य बिनसेनने महापुराणमें 


जातिमीमांसा जज 


तिरेपन क्रियाओंके प्रसक्नसे स्वीकार किया है। किन्तु उसका वह तात्यय॑ है 
जिसे वे जयघवलामें उपशमतम्पक्त्व आदिकी उतत्तिके कारणोंका 
व्याख्यान करते हुए स्वीकार करते हैं। अतः जयघवलछाके उन्हींके कथनके 
झनुसार जैनघर्ममं लोकिक कुलशुद्धिको स्थान नहीं है यह मानना ही उत्तम 
मार्ग है| 


जातिमीमांसा 


मलुस्त॒तिम जातिव्यवस्थाके नियम-- 


भारतीय लौकिक जीवनमें कुछ और गोत्रके समान जातीय व्यवस्थाको 
भी बड़ा महत्व मिला हुआ हैं। इसका प्रभाव सभी क्षेत्रोंमें दृष्टिगोचर 
होता है। अधिकतर मनुष्योंकी बुद्धिमें ही यह बात नहीं आती कि जातिका 
आश्रय लिए बिना भी कोई कार्य हो सकता है। आत्मशुद्धिमें प्रयोजक ध्यान, 
तप, संयम और भगवदुपासनारूष घर्मकायसे लेकर विवाह आदि प्रत्येक 
सामाजिक कार्यमें इसका विचार किया जाना वे उपयोगी मानते हैं। वैदिक 
रामायणमें मर्यादा पृष्षोत्तम रामचन्द्रके द्वारा शम्बूकका वध इसलिए, कराया 
गया,क्योंकि शूद्रजातिका होनेके कारण उसे तपश्चर्या करनेका अधिकार नहीं 
था। इसकी उत्त्तिका मूल कारण जन्मना वर्णव्यवस्था है, इसलिए मूलमें 
ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य और शूद्र ये चार जातियाँ मानकर इनके अवान्तर 
भेद अनेक मान लिए गये हैं। मनुस्म्तिमें उत्तरोत्तर जातियाँ कैसे चनती 
गइ इसका संक्षित इतिहास सुरक्षित है | बद्ाँ बतलमया है कि जोवलतिवाली 
अन्य छीक्े संयोगे उतन्न हुई सन्तानको कुण्ड संज्ञा होती है, मृत पति- 
वाली अन्य ल्लीके संयोगसे उत्तन्न हुई सन्‍्तानकी गोलक संज्ञा होती है, 
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ब्राह्मणका क्षत्रिय कन्यासे विवाह करने पर उलन्न हुई सनन्‍्तानकी सू्धाविसिक्त 
संशा होती है, क्षत्रियका वेश्य कन्यासे विवाह करने पर उससे उत्पन्न हुई 
सनन्‍्तानकी माहिष्य संज्ञा होती है, वेश्यका शुद्रकन्याके साथ विवाह करने 
पर उससे उत्पन्न हुई सनन्‍्तानकी करण संज्ञा होती है, ब्राह्मणका वैश्यकन्याके 
साथ विवाह करने पर उससे उत्पन्न हुई सनन्‍्तानकी अम्पष्ठ संज्ञा होती है 
ब्राक्मणका शूद्ध कन्याके साथ विवाह करने पर उससे उत्पन्न हुईं सन्‍्तानकी 
निषाद संज्ञा होती है । ज्षत्रियका शूद्र कन्यासे विवाह करने पर उससे 
उत्पन्न हुई सन्‍्तानकी उम्र संज्ञा होती है, क्षत्रियका ब्राह्मण कन्याके साथ 
विवाह करने पर उससे उत्पन्न हुई सन्तानकी सूत संज्ञा होती है, वैश्यका 
क्षत्रिय कन्‍्यासे विवाह करने पर उससे उत्पन्न हुई सनन्‍्तानकी मागध संझ्ञा 
होती है, वैश्यका ब्राह्मण कन्याके साथ विवाह करने पर उससे उत्चन्न 
हुईं सनन्‍्तानकी वैदेह संज्ञा होती है, शूद्धका वैश्य कन्याके साथ सम्बन्ध 
होने पर उससे उत्पन्न हुईं सन्‍्तानकी आयोगव संज्ञा होती है, शूद्रका ज्षनिय 
कन्याके साथ संयोग होने पर उससे उत्पन्न हुई सन्तानकी ज्ञत्त संज्ञा होती है 
और शूद्धका ब्राह्मण कन्याके साथ संयोग होने पर उससे उत्पन्न हुई सनन्‍्तान 
की चाण्डाल संज्ञा होती है।। तथा ये या इसी प्रकारके अन्य सम्बन्धोंसे 
उत्पन्न हुई सन्तानें वर्णतंकर होती है । वर्णसंकरका लक्षण करते हुए वहाँ 
कहा है कि जो सनन्‍्तान व्यमिचारसे उत्पन्न होती है, जो अपने वर्णकी 
कन्याको छोड़कर अन्य वर्णकी कन्याके साथ विवाह करनेसे उत्तन्न होती 
है और जो अपने वर्णके कर्मको छोड़कर अन्य वर्णका कर्म करने लगते 
हैं. उन सबको वर्णसंकर कहते हैं? | अतएव मनुस्मृति्मं सबर्ण विवाहको 
ही प्रशस्त माना गया हैं | वहाँ काम विवाहको स्थान तो दिया है, परन्तु 
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उसकी निन्दा ही की गई है| वहाँ कौन किस जात्तिकी कन्याके साथ विवाह 
करे इसके लिए सामात्य नियम यह आया है कि शूद्रकी एकमात्र शूद्धा 
स्त्री होती है, वैश्यकी शुद्रा और वैश्या भार्या होती है, क्षत्रियकी श॒द्वा, 
चैश्या और ज्षत्रिया भारया होती है. तथा ब्राह्मणकी चारों वर्णोकी भार्याएँ 
हो सकती है | इस नियमके अनुसार वहाँ सवर्ण विवाहकों धर्म विवाह 
और असवर्ण विचाहकी कामविवाह संज्ञा दी गई है। लोकमें एक एक 
वर्णके भीतर जो नाना जञातियाँ और उपजातियाँ देखी जाती हैं 
उनका मनुस्मृतिके अनुसार एक आधार तो सवर्ण और असबवर्ण बिवाह 
है और दूसरा आधार है उनके अलग-अलग अवान्तर कर्म । किसका क्‍या 
कर्म हो इस विषयमे भी मनुस्मृतिकी यह व्यवस्था है कि जिसके कुटम्बमें 
आनुवंशिक जो कर्म होता आ रहा है उसकी सनन्‍्तानको वही कर्म करनेका 
अधिकार है। सब अपने-अपने कर्मको करते हुए. आश्रमधर्मका योग्य 
रीतिसे पालन करते हैं इस पर निगाह रखनेका मुख्य कार राजाका है, 
क्योंकि ब्रह्माने उसकी सूश्टि इसी अभिप्रायसे की है । 


महापुराणम जातिव्यवस्थाके नियम-- 


यह मनुस्मति के कथनका सार है। इसके प्रकाशमें महापुराणमें 
जातिव्यवस्थाके जो नियम दिये हैँ उन पर विचार कीजिए. । यह तो हम 
आगे चल कर बतलानेवाले हैं कि जैनसाहित्य जातिव्यस्थाको स्वीकार नहीं 
करता | उसमें पद्‌ पद्‌ पर उसकी निन्दा ही की गई है। सर्व प्रथम यदि 
कोई ग्रन्थ है तो वह महापुराण ही है. जिसमें जातिव्यवस्थाको प्रश्रय मिल्ला 
है । वहाँ मनुष्यजाति नामकर्मके उदयसे उत्पन्न हुई मनुप्यजाति एक है | 
उसके ब्राह्मण आदि चार भागोंमें विभक्त होनेका एकमात्र कारण आजीविका 
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है यह स्वीकार करके भी जन्मसे चार वर्णोंकी मान कर -जातिव्यवस्थाको 
प्रथम दिया गया है । वहाँ यह स्पष्ट शब्दोंमें कहा गया है कि जातिसंस्कार 
का मूछ कारण तप और श्रुत है। किन्तु तपश्चरण और शाख्रभ्याससे 
जिसका संस्कार नहीं हुआ है वह जातिमाचसे द्विज है। संस्कार तो श॒द्वका 
भी किया जा सकता है ऐसी शंका होने पर उसका परिद्ार करते हुए वहाँ 
पुनः कहा गया है कि हमें ऐसा छ्विंज इष्ट है जो एक तो ब्राह्मण, क्त्रिय 
और वैश्य कुलमें ही उत्पन्न हुआ हो। दूसरे जिसका क्रियाओंके द्वारा संस्कार 
किया गया हो | इसलिए वहाँ पर गर्भान्‍वय आदि जितनी मी क्रियाएं बतलाई 
गई है वे सच हिजातिको लद््य कर ही कही गई हैं ( पर्व १८, श्छो० 
४५ से) । इतना अवश्य है कि मनुस्मृतिके समान वहाँ नाना जातियों और 
नाना उपजातियोंकी उत्पत्तिकी मीमांसा नहीं की गई है। मात्र एक तो विवाह 
के विषयमें ममुस्मृतिकी उस व्यवस्थाको स्वीकार कर लिया गया है भिसके 
आधारसे ब्राह्मणकी चारों जातियोंकी भार्याएँ, क्षत्रियकी तीन जातिकी 
भार्याएँ, वैश्यकी दो जातिकी भार्याएँ ओर शूद्रकी एकमात्र शूद्धा मार्या हो 
सकती है | दूसरे मनुस्म॒तिके संमान वहाँ भी जातिव्यवस्थाका निर्वाह योग्य 
रीतिसे हो रहा है इस पर समुचित निगाह रखनेका भार राजाके ऊपर छोड़ 
दिया गया है | वहां यह स्पष्ट शब्दोमें कहा गया है कि जो इस वृत्तिको छोड़ 
कर अन्य बृत्तिका आश्रय करता है उस पर राजाको नियन्त्रण स्थापित करना 
चाहिए, अन्यथा समस्त प्रजा वर्णसंकर हो जायगी । | 


आदि पुराणमें कत्रन्चय क्रियाओंका निर्देश करते हुए सर्व प्रथम सजाति 
क्रिया दी है और उसका लक्षण करते हुए कहा है कि दीक्षाके योग्य कुलमें 
जन्म होना यही सजाति है जिसकी सिद्धि विशुद्ध कुछ और विशुद्ध जातिके 
आश्रयसे होती है | तात्पर्य यह है कि एक ओर तो पिताके अन्वयकी शुद्धिसे 
युक्त कुछ होना चाहिए और दूसरी ओर माताके अन्वयकी शुद्धिसे युक्त 
जाति होनी चाहिए | जहाँ इन दोनोंका योग मिलने पर सन्तति उत्पन्न होती 
है वह सनन्‍्तति सजातिसम्पन्न मानी जाती है। सजाति दो प्रकारकी होती 
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है--प्रथम शरीर जन्मसे उत्पन्न हुई सजाति ओर दूसरी संस्कार जन्मसे 
उत्पन्न हर सजाति | जिसे शरीर जन्मसे उत्तन्न हुई सजाति प्राप्त होती है 
उसके सत्न प्रकारके इष्ट अरथोंकी सिद्धि होती है और जिसे संस्कार जन्मसे 
उत्पन्न हुई सज्ञाति प्राप्त होती है बह भव्यात्मा सचमुचमें द्विज संज्ञाको प्राप्त 
होता सकी पुष्टिमं आचाय जिनसेनने कई उदाहरण उपस्थित किये 
हैं। वे कहते हैं कि जिस प्रकार विशुद्ध खनिसे उत्पन्न हुआ रत्न संरकारके 
योगसे उत्कर्षको प्राप्त होता है उसी प्रकार क्रियाओं और मन्सत्रोंसे सुसंस्कारको 
प्राम हुआ आत्मा भी अल्वन्त उत्कर्षको प्रात्त हो जाता है। अथवा जिस 
प्रकार सुब्ण उत्तम संस्कारकों पा कर शुद्ध हो जाता है उसी प्रकार भव्य 
जीब उत्तम क्रियाओंके आश्रयसे शुद्ध हो जाता है (पं २६ एलो०८१ से) | 


उत्तरकालीन जे न साहित्य पर महापुराणका प्रभाव-- 


जब्र काई एक तत््व किसी प्रसिद्ध पुरुषके द्वारा किसी कारणसे स्वीकार 
कर लिया जाता है तत्र वह उसी पुरुष तक सीमित न रहकर उसकी परम्परा 
चल पड़ती है । जाति प्रथाके विषयमें भी यही हुआ है। मनुस्मृतिके 
अनुसार महापुराणमें इस प्रथाको स्वीकार कर लेनेके बाद उत्तरकाल्नीन 
साहित्यकार भी उससे प्रभावित हुए. बिना नहीं रहे हैँ जिसके दशन हमें 
किसी न किसी रूपमें उत्तरकालीन जैन साहित्यमें पद-पद पर होते हैं | 
इसके लिए सर्व प्रथम हम उत्तरपुराणको उदाहरण रूपमें उपस्थित करना 
इष्ट समझते हैं | प्रकरण जातिमूढ़ताके निषेघका है। गुणभद्र आचार यह 
तो स्वीकार करते हैं कि जिस प्रकार गौ और अश्वमें वर्णणेद और आकृति 
भेद्‌ देखा जाता है उस प्रकार ब्राह्मण आदि चार बणके मनुष्योंमें वर्णमेद 
ओर आइतिभेद नहीं दिखलछाई देता । तथा ब्राह्मणो आदियमें शूद्र आदिके 
द्वारा गर्भधारण करना सम्भव है, इसलिए, जिस प्रकार तियश्योंमें बिल्ली, 
कुत्ता, गाय और घोड़ा आदि नामवाली प्रथक्‌-प्रथक्‌ जातियाँ हैं उस प्रकार 
मनुष्योंमें ब्राह्मण और क्षत्रिय आदि नामावली प्रथक्‌-प्रथक्‌ जातियाँ नहीं 
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हैं। तब भी वे जाति ( जन्मसे वर्ण व्यवस्था ) को स्वीकार कर उसका 
ऐसा विलज्षण लक्षण करते हैं जिसको पढ़कर घुद्धि चकरा जाती है। 
वें एक ओर मनुष्योंमें जाविभेदका खण्डन भी करते हैं और दूसरी ओर 
मोक्षमार्गकी दृष्टिसे उसे अश्रय भी देते हैं यही आश्रर्यक्री बात है। वे 
कट्ते हैं कि जिनमें जाति तथा गोत्र आदि कर्म शुक्लध्यानके कारण हैं वे 
तीन वर्ण हैं और बाकीके शूद्र हैं। अपने इस कथनकी पुष्टि करते हुए 
वे पुनः कहते हैं कि विदेह क्षेत्रमें मोक्ष जानेके योग्य जातिका इसलिए 
विच्छेद नहीं होता, क्योंकि वहाँ पर उस जातिमें कारणभूत नामकर्म और 
गोत्रकर्मसे युक्त जीबोंकी निरन्तर उत्पत्ति होती रहती है | परन्तु भरत और 
ऐरावत क्षेत्रमं चतुर्थ काछमें ही उस जातिकी परम्परा चलती है, अन्य 
काछोंमें नहीं । वे स्वीकार करते हैं कि जिनागममें मनुष्योंके आश्रयसे 
वर्ण विभाग इस प्रकार बतलाया गया है (पर्व ७४ श्छो० ४६१ से) | 


रत्नकरण्डमें तीन मूहताओंके छोकमूठता, देवमूढ़ता और पाषण्डि- 
भूहता ये तीन नाम आये हैं। किन्तु उनके स्थानमें आचार्य गुणभद्र 
पाधणिडिमूता, देवमृढता, तीर्थमूढता जातिमूढ़ता और लोकमूढता इन पाँच 
मूटताओंको स्वीकार करते हैं । तीन तो वही हैं जिन्हें रत्नकरण्डमें स्वीकार 
किया गया है। इन्होंने उनमें तीथंमूढता और जातिमूहता इन दो अन्य 
मूहढताओंकों सम्मिलित कर उनकी संख्या पॉच कर दी है | यद्यपि इन दो 
मूठताओंका समावेश लोकमूढतामें हो जाता है, इसलिए कुछ मूठताएँ तीन 
ही हैं इस बातका निर्देश सभो आचार्योने किया है| फिर भी वे इन दोकों 
स्वतन्त्रूपसे स्वीकार कर उनका निषेध करना आवश्यक मानते हैं | यहाँ 
हमें तीर्थमूढताकों स्वतन्त्ररूपसे क्‍यों स्वीकार किया गया इस विधयमें विशेष 
कुछ नहीं कहना है, क्योंकि उसका यहाँ प्रकरण नहीं है| हाँ, जातिभूढताको 
स्वतन्तररूपसे स्वीकार कर उसका नियेध करने और जाति ( जन्मसे वर्ण ) 
का स्वतन्त्र लक्षण करनेके पीछे आचाय॑ गुणभद्र॒का क्‍या हेतु है यह अवश्य 
ही विचारणीय है | 
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यह तो सत्य है कि लोकधर्म ( रूढिधर्म ) का प्रतिपादन करनेवाले 
मनुस्मृति आदि अ्रन्थोंमें जन्मसे वर्णव्यवस्था ( जातिवाद ) को स्वीकार 
किया गया है। साथ ही यह भी सत्य है कि आचाय जिनसेनने भी जैन- 
धर्मका ब्राह्मणीकरण करनेके अभिप्रायसे उसे अपने ढंगसे स्वीकार कर 
लिया है। जहाँ इस सत्यको आचाये गुणभद्र समभते थे वहाँ उसे स्वीकार 
करनेसे उत्पन्न होनेवाली बुराईयोंको भो वे जानते थे। ऐसी अवस्थामें वे 
कया करें, उनके सामने यह बहुत बड़ा प्रश्न था। एक ओर वे अपने 
गुरुके पदचिन्हों पर भी चलना चाहते थे और दूसरी ओर वे यथासम्भव 
तत्वकी रक्षा भी करना चाहते थे | विचार कर देखा जाय तो एक प्रकारसे 
उनके सामने द्विविधाकी स्थिति थो। इसमें सन्देह नहीं कि आचार्य 
गुणभद्गने इसी द्विविधाकी स्थितिमेंसे अपना मार्ग बनाया है। इसे उनका 
कोशल ही कहना चाहिए । यही कारण है कि वे छोकमें प्रचलित और 
मनुस्द॒ति तथा महापुराण आदि ग्रन्थों द्वारा समर्थित जातिवाद ( जन्मसे 
वर्णव्यवस्था ) को लोकमूढता वतला कर एक ओर तो उसका खण्डन करते 
हैं और दूसरी ओर वे जाठिका ऐसा विलक्षण अर्थ करते हैं जिसे किसी 
न किसी रूपमें अध्यात्म ( जैनधर्म ) में स्वीकार कर लेने पर उसकी कमसे 
कम अनेक बुराईयोंसे रक्षा भीहों जाती है। जाति या जन्मसे वर्णव्यवस्थाके 
सम्बन्ध उन्होंने जो कुछ कहा है उसका सार यह है कि छोकमें माता- 
पिताके आल्म्बनसे जो ब्राह्मण आदि चार जातियाँ मानी जाती हें वे 
वास्तविक नहीं है। यदि ये जातियाँ हैं और आगममें इन्हें स्वीकार किया 
जाता है ते उनका यही लक्षण हो सकता है कि जिनमें जाति नामकर्म 
और गोत्रकर्म शुक्ल्ध्यानके कारण हैं वे तीन वर्ण हैं और शेष शूद्ध 
हैं। यद्यपि आचार्य गुणभद्र द्वारा प्रतिपादित जातिके इस लक्षुणको स्वीकार 
कर लेनेमें भी अनेक कठिनाईयाँ दिखलाई देती हैं पर इसके स्वीकार 
करनेसे इतना प्रत्यक्ष छाम तो है ही कि इस आधारसे आचाय॑ जिनसेन 
द्वारा शुद्रोंके ऊपर लगाये गये प्रतिब्रन्ध दूर होकर अन्य त्रिवर्णोके 
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समान शूद्रोंके लिए भी मुनिधम और आवकघमंको स्वीकार 
करनेका मार्ग खुल जाता है। पण्डित प्रवर आशाधरजी आाचाये 
जिनसेन और "आचार्य गुणभद्गरके कथनके इस अन्तरको समभते थे, 
इसलिए उन्होंने अपने सागारधर्माम्तमें सब प्रथम विद्या और शिल्पसे 
रहित आजीविकावालोंके कुल्लको दीक्षाके अयोग्य बतला कर भी अन्तमें 
यह कद्दनेका साहस किया है कि उपस्करशुद्धि, आचारशुद्धि और शरीर- 
शुद्धिके होने पर शूद्र भी ब्राह्मण आदिके समान धर्मकी धारण करनेके 
अधिकारी हैं| इसकी पुष्टिमें उन्होंने जो हेतु दिया है, इसमें सन्देह नहीं 
कि उस द्वारा जैनधर्मके मूल सिद्धान्तकी अभिव्यक्ति हो जाती है। वे 
कहते हैं कि ल्ोकमें जो जातिसे हीन माना जाता है उसकी काललब्धि 
आ जानेपर उसे धर्मको स्वीकार करनेसे कौन रोक सकता है। उल्लेख 
इस प्रकार है--- 

शूद्वीअप्युपस्कराचारवपुःशुद्धबास्तु ताइशः । 

जात्या हीनो5पि काछादिलब्धौ द्यात्मास्ति घमंभाक्‌ ॥२२-२॥ 


यहाँ यह स्मरणीय है कि परिडतप्रवर आशाधरजीने उक्त श्छोककी 
टीका करते समय आचाये जिनसेन द्वारा स्वीकृत वर्णका लक्षण उद्धृत 
न कर आचाय गुणभद्र दायरा स्वीकृत वणके लक्षणको उद्धृत कर अन्तम 
उसे ही अपनी स्वीकृति दी है | 


इसमें सन्देह नहीं कि आचार्य गुणभद्रने वर्णके इस लक्षण द्वारा 
धार्मिक दृष्टिसि समाजकी दिशा मोड़नेके लिए और उसमेंसे जातिवादके 
विषको दूर करनेके लिए नया चरण रखा है] इस द्वारा वे उन समस्त 
व्याख्याओंकी, जो इसके पूंव आचाय जिनसेनने की थीं, अस्वीकार कर 
देते हैं। इसे फैलाकर देखनेपर सूचित होता है कि जो तद्भब मोक्षगामी 
और उपशमश्रेणिपर आरोहण करनेवाले मन॒प्य हैं, लौकिक दृष्टिसे 
चाहि वे नीच कुलमें उत्पन्न हुए हों और चाहे उच्चकुलमें, एकमात्र वे ही 
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त्रिव्णां हैं और इनको छोड़कर अन्य और जितने मनुष्य हैं वे चाहे 
आय हों या म्लेच्छु; चाहे अविरती हों या श्रावक और मुनि वे सबके सत्र 
शूद्र हैं। धार्मिक दृष्टिसे यदि वर्शब्यवस्था स्वीकार की जाती है तो वह 
असि आदि कमके आधारसे नहीं मानी जा सकती। उसका विचार 
एकमात्र मोक्षमार्की दृष्टिसि ही हो सकता है। सम्मवतः इसी तथ्यको 
ध्यानमें रखकर उन्होंने वर्णका उक्त लक्षण किया है। जैसा कि हम आगे 
चलकर बतलानेवाले हैं सोमदेवसूरिने भी इस तथ्यको स्वीकार किया है | 
इसलिए वे धर्मके लौकिक और पारल्लौकिक ये दो भेद करके ब्राह्मणादि 
जातियोंका सम्बन्ध लौकिक धर्मके साथ स्थापित करते हैं, पारतौकिक धर्म 
( मोक्षमाग ) के साथ नहीं । किन्तु एक तो आचाय गुणभद्र द्वारा किया 
गया यह लक्षण आगममें मान्य नहीं है, क्‍योंकि उसमें न तो जीवबोंके परि- 
णामरूपसे वर्णको स्वीकार किया गया है और न अलगसे ऐसे जाति नामकर्म 
और गोत्रकर्म ही बतलाये गये हैं जो मनुष्यकी उस पर्यायमें केवल शुक्ल- 
ध्यानको उत्तन्न करनेमें हेतु हों | दूसरे वे इस व्याख्याका व्यवहारमें सत्र 
निर्वाह भी नहीं कर सके हैं। उदाहरणाथ्थ उन्होंने पुष्पदन्त जिनका 
चरित लिखते समय उनके पिताको इच्च्चाकुबंशी, काश्यपगोन्नी और 
क्षत्रियोंमें अग्रणो कहा है। साथ ही उन्होंने विदेह ज्षेत्रमें भी गर्भानवय 
आदि क्रियाओंका सद्भाव स्वीकार कर लिया हैं। यह तो सुविदित है कि 
पुप्पदन्‍्त जिनके पिता उस पर्यायसे मोक्ष नहों गये हैं, इसलिए वे उक्त 
व्याख्याके अनुसार क्षत्रिय नहीं ठहरते । फिर भी यहाँ पर आचार गुणमभद्र 
उन्हें क्षत्रिय रूपसे स्वीकार करते हैं। इससे मालूम पड़ता है कि चार 
वर्णोकी उस व्याख्याको भी वे लौकिक दृष्टिसे मान्य करते हैं जो इनके 
गुरु जिनसेनने या अन्य आचार्योने की है। ये दो उल्लेख है। 
आचार गुणभद्रके साहित्यसे ऐसे अन्य उल्लेख भी उपस्थित किये जा 
सकते हूँ जिनसे इस तथ्यकी पुष्टि होती है। इसलिए निष्कर्षरुपमें हमें 
यह मानना पड़ता है कि न तो आचाय गुणभद्रका साहित्य ही अपने गुरु 
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आचाय जिनसेनके साहित्यके प्रभावसे स्बथा मुक्त रह सका है और न 
सोमदेव सूरि या परिंडत प्रवर आशाघरजीका साहित्य ही। वस्तुस्थिति यह है 
कि उत्तरकालीन चरणानुयोग और प्रथमानुयोगका जितना भी जैन साहित्य 
उपलब्ध होता है उसमेंसे अधिकतर जैन साहित्य प्रायः इसी मतका सम- 
् श्र २ 5 अल र् 

थन करता है जो आवाय जिनसेनको इष्ट है। इतना ही नहीं, कहीं यदि 
अआचाय जिनसेनके कथनमें कोई महत्वकी बात फैलाकर नहीं कही गई है 
तो उसकी पूर्ति उत्तरकाल्लीन साहित्यकारोंने की है। उदाहरणार्थ मनु- 
स्तृतिमें सबर्ण विवाहकों धर्मविवाह और असवर्ण विवाहकों कामविवाह कहा 
है | आचाये जिनसेन इस विद्रयमें बहुत स्पष्ट नहीं हैं जो एक कमी मानी 
जा सकती है। लाटीसंहिताके कर्ता परिडत राजमलजीको यह कमी खय्की, 
अतः वे मनुस्मृतिके अनुसार पत्नीके दो भेद करके अपनी जातिकी पत्नीकों 
ही धर्मकायोंमें अधिकारिणी मानते हैं, भोगपल्लीको नहीं। वे स्पष्ट कहते 
हैं कि अपनी जातिकी विवाहिता पत्नी ही धर्मपल्ली हो सकती है। इतर 
जातिकी विवाहिता ही क्यों न हो, उसे धर्मपत्ली बनानेका अधिकार नहीं 
है । उनके मतसे वह भोगपत्नी होगी । इस प्रकार हम देखते हैं कि 
उत्तरकालीन जैन साहित्यपर आचार्य जिनसेनके विचारोंकी न केवल गहरी 
छाप पड़ी है, अपि ठ कईने जातिवादके समर्थनका एक प्रकारसे बीड़ा ही 
उठा लिया था । 


जातिवादके विरोधके चार प्रस्थान 


पूर्वोक्त विवेचनसे यद्द तो स्पष्ट ही है कि आचाय जिनसेनके बाद 
जैसे-जैसे काल वीतता गया जैनधरम भी जातिवादका अखाड़ा बनता गया ) 
ब्राह्मतधर्मके समान इसमें भी अनेक थुक्तियों और प्रयुक्तियों द्वारा 
जातिवबादका समथन किया जाने लगा | शहस्थोंके आचार व्यवहारमें तो 
जातिवादका प्रभाव दिखलाई देने दी लगा, मुनियोंका आचार व्यवहार 
भी उसके प्रभावसे अछूता न रह सका | मुनिजन ग्राणीमात्रके साथ 
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समताका व्यवहार करते हैं यह मुनिधर्मके प्रतिपादनकी शेंलीमातन्र रह गई | 
मुनिजीवनमें इसके लिए. कोई स्थान न रहा | हिंसादि पापोंके समान 
तथाकथित अस्पृश्य शूद्रोंका स्पश और जातिलोप भी पाप मान लिए गये। 
यह उपदेश दिया जाने लगा कि जिनधर्मासुयायीको प्रयत्षपूर्वक जातिकी 
रज्ञा करनी चाहिए। तथा जातिका लोप न हो इस विषयमे सावधान रहना 
चाहिए। जातिमर्यादाकी रक्षाके लिए त्रिवर्णाचार जैसे ग्रन्थ लिखे गये 
ओर शूद्रोंकी घामिक क्षेत्रमेंसे इस प्रकार उठाकर फेंक दिया गया जिस 
प्रकार कोई मनुष्य मरी हुई मक्खीको घीमेसे निकालकर फॉक देता है| 

जैनसाहित्यके अवल्लोकन करनेसे प्रतीत होता है कि लगभग प्रथम 
शताब्दिके कालसे लेकर जैनधर्मरूपी मयदुको जातिवादरूपी राहुने ग्रसना 
प्रारम्भ कर दिया था | तथा जैनधर्मके अनुसार श्रावकपद ओर मुदिपदको 
स्वीकार करनेवाले मनुष्य माबोके स्थानमें लिड्रकी प्रधानता मानने लगे 
थ्रे। सर्वप्रथम हमें इसका आमास आचार्य कुन्दकुन्दके साहित्यसे मिल्ता 
है | आचार्य कुन्दकुन्द अपने दर्शनप्राभरतमें इनका विरोध करते हुए कहते 
हैं-.न देह वन्दनीय है, न कुल वन्दनीय है और न जातिसंयुक्त मनुष्य 
ही वन्‍्दनीय है। गुणहीन मनुष्यकी में कैसे वन्दना करूँ। ऐसा मनुष्य न 
आ्रावक्र हो सकता है और न भ्रमण ही |” वे जातिवाद और कुलवादकी 
निन्‍्दा करते हुए द्वादशानुप्रेज्ञामें पुनः कहते हैं--“जो कुल, रूप, जाति, 
बुद्धि, तप, श्रुत ओर शीलका थोड़ा भी अहड्लार करता है वह भ्रमण मार्दव- 
धर्मका अधिकारी नहीं हो सकता ।? उन्होंने समयप्राझतमें भावोंके बिना 
मात्र लिज्ञका श्राग्नह करनेवालोंकी मी बड़ी कु आलोचना की है | वे कहते 
हैं कि अनेक प्रकारके साधुलिज्लों ओर ग्रहीलिज्ञोंफी धारणकर मूढ़जन 
ऐसा कहते हूँ कि लिज्ल मोक्षमार्ग है। परन्तु वास्तवर्म विचार किया जाय 
तो लिड्ज मोक्षमार्ग नहीं हो सकता, क्योंकि देहके प्रति निर्मम हुए. अरिहन्त 
जिन लिद्डको महत्व न देकर सम्बग्दर्शन, सम्यग्छान और सम्यकचारित्ररूप 
मोज्षुमानकी उपासना करते हैं |? 
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साहित्यिक दृष्टिसे इसे हम जातिवादके विरोधका प्रथम प्रस्थान कह 
सकते हैं, क्योंकि इसके पहले जितने भी साहित्यका निर्माण हुआ है वह 
मात्र धर्मके आध्यात्मिक और व्यवहार पक्षको उपस्थित करने तक ही सीमित 
है | उसमें जातिवाद और लिज्ञवादकी हमें गन्ध भी नहीं दिखलाई देती 
है। इसके दूसरे प्रस्थानका प्रारम्भ मुख्यरूपसे आचार्य समन्तभद्रके कालसे 
होता है | मालूम होता है कि उनके कालमें जैनधर्मको स्वीकार करनेवाले 
मनुष्योंमें जातिवादकों स्वीकार करनेत्रालोंकी बहुलता होने लगी थी | गयों 
ओऔर गच्छोंको स्थापित हुए अभी कुछ ही काल गया था | एक ही संघके 
भीतर विविध आधारोंसे होनेवाले इन नाना प्रकारके भेदोंसे आचार्य 
समन्तमद्र बढ़े दुखी जान पड़ते हैं। इस कारण वे इन भेदोंको सम्यग्दर्शन 
की उत्पत्तिमें ही बाधक मानने लगे थे। इसलिए उन्होंने स्पष्ट शब्दोंमे 
यह घोषणा की कि “नो ज्ञान, पूजा, कुल जाति, बल, ऋद्धि, तय और 
शरीरके महत्वको प्रस्थापितकर जैनघर्मको स्वीकार करता है वह सम्यग्दर्शन 
का भी अधिकारी नहीं हो सकता ।! उन्होंने सम्यक्त्वके दोधोंमें इन्हें गिना- 
कर जातिवाद और कुलबादका तीत्रतासे विरोध करनेमें आनचाय कुन्दकुन्दके 
अभिप्रायका ही प्रतिनिधित्व किया था | वस्तुतः देखा जाय तो जाति और 
कुलका अहड्लार सब गतियोंमें नहीं देखा जाता। यह मानव-जातिकी ही 
मूढ़ता है कि उसने जातिवाद और कुलवादको स्वीकारकर इन वादों द्वारा 
मोक्षमागको तिरोहित करनेका प्रयत्ष किया है। सम्य्द्शनके पश्चीस दोपों 
में जातिमद आदिकी परिगणना की जानेका यही कारण है, अन्यथा नारकी 
ओर तियश्व क्या जानें कि जाति और कुल्लका अहझ्लार कैसा होता है! वें 
तो पर्यायसे ही होन योनिको प्राप्त हैं, इसलिए, उनमें जातिमद और कुल- 
मद आदिको गन्ध ही नहीं हो सकती। इन मेदोंका सम्बन्ध अनन्तानुबन्धी 
मानके अन्तर्गत आता है यह ज्ञान हमें आचार्य समन्तभद्गके उक्त 
डल्लेखसे स्पष्ट ज्ञात होता है, इसलिए इनके जातिवादके विरोधको हमने 
द्वितीय प्रस्थान संज्ञा दी है । 
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किन्तु शरीरमें एक बार रोगके प्रवेशकर लेनेपर उसे निकाल बाहर 
करना आसान काम नहीं है। कभी-कभी तो जितनी अधिक तीव्रताके साथ 
रोगका उपचार किया जाता है वह उतनी ही अधिक तीव्रतासे बढ़ने भी 
लगता है। जातिवादरूपी रोगके जैनघमंमें प्रवेश कर लेनेपर उसका भी 
यही हाल हुआ है। एक ओर तो मोक्षमागंपर आरूद साधुसंस्था छिन्न- 
भिन्न होकर धर्मके आध्यात्मिक पक्षुके अनुरूप व्यवहारपक्षुपर नियन्त्रण 
स्थापित करनेवाले प्रभावशाली व्यक्ति दुर्मिल होते गये और दूसरी ओर 
धर्मका अध्यात्मपक्त पंगु होकर वह केवल प्राचीन साहित्यमें कैद होकर रह 
गया। आचार्य पूज्यपाद ऐसे ही नाजुक समयमें हुए; हैं जब स्वामी 
समन्तभद्रके कालमें उत्न्न हुई स्थितिमें और मी उम्रता आने लगी थी । 
तात्पयय यह है कि उनके कालमें जातिवाद और लिद्भवादकों पूरा महत्त्व 
मिल चुका था, इसलिए आचार्य पूज्यगादको भी इन दोनोंका तीत्ररूपसे 
विरोध करनेके लिए करिबद्ध होना पड़ा। वास्तवमें देखा जाय तो इन दोनोंमें 
प्रगाढ़ सख्यभाव है। इनमेंसे किसी एकको आश्रय मिलनेपर दूसरेको आश्रय 
मिलनेमें देर नहीं लगती | आचार पूज्यपाद इस कारण धर्मकी होनेवाली 
विडम्बनासे पूर्णरवूपसे परिचित थे। यही कारण है कि अपने पूर्ववर्ती 
आचारयोंके सम्यक्‌ अमभिप्रायक्रो मोक्षमागके अनुरूप जानकर उन्होंने भी 
इनका तीव्र और ममंस्पशों शब्दोंमें निषेध किया। उन्होंने स्प कहा कि-- 
जाति देहके आश्रयसे देखी जाती है और देह ही आत्माका संसार है 
लिए जिन्हें जातिका आग्रह है वे संसारसे मुक्त नहीं होते ।! इसी तथ्यको 
दुहराते हुए उन्होंने पुनः कहा कि--'जिन्हें जाति और लिझ्गके विकल्परूप 
से धर्मका आग्रह है वे आत्माके परमपद ( मोक्ष ) को नहीं प्राप्त होते ।? 
यद्यपि इन शब्दों द्वारा आचाय पूज्यपाद उसी तथ्यको प्रकाशमें लाये हैं 
जिसका उनके पूर्ववर्ती आचायोने निर्देश किया था, परन्तु इस कथन द्वारा 
आचार्य पूज्यपाद अपने कालका पूरा प्रतिनिधित्व करते हुए. जान पड़ते 
है, इसलिए इसे हम जातिवादके विरोधका तृतीय प्रस्थान कद सकते हैं। 
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आचाय पूज्यपादके जैनेन्द्र व्याकरणमें “बरुनाहंद्र॒पायोग्यानाम! यह 
सूत्र आया है और इस आधारसे कतिपय मनीषी यह कह सकते हैं कि 
शूद्रवर्णके मनुष्य जिनदोीक्षाके अयोग्य हैं इस तथ्यको आचार्य पूज्यपाद 
भी स्वीकार करते थे, इसलिए यदि शूद्रोंकी जिनदीक्षाके अयोग्य कहा 
जाता है तो इसमें जातिवादका कहाँ प्रवेश हो गया । किन्तु आगे चल्लकर 
इस सूत्र पर हम विस्तारके साथ विचार करनेवाले हैं| उससे यह स्पष्ट 
विदित हो जायगा कि यह सूत्र आचाये पूज्यपादकी रचना नहीं होनी 
चाहिए, | तत्काल इतना कहना पर्यास है कि आचार्य पूज्यपादके द्वारा ऐसे 
सूत्रकी सचना होना सम्मव प्रतीत नहीं होता जिससे जैनधर्मके आत्माका 
ही हनन होता है। आचार्य पूज्यपादकी उक्त र्चनामें पर्यात हेर-फेर हुआ 
है यह उसके दो प्रकारके सूत्रपाठोंसे ही विदित होता है, अतः यही सम्भव 
प्रतीत होता है कि किसीने अपने अमिप्रायकी पुष्टिके लिए इस सूचको भी 
उनके नामपर चढ़ानेकी चेष्टा की है | 

यह तो स्पष्ट है कि शरीरमें रोग उत्पन्न होनेपर केवल उसका उपचार 
करना ही पर्याप्त नहीं होता, किन्तु जिन काह्य परिस्थितियोंके कारण उसकी 
उत्पत्ति होती है उनका निराकरण करना भी आवश्यक हो जाता है। जैनधर्ममें 
जातिवादरूपी रोगके प्रवेश करनेका कारण न तो जैनधर्मका अध्यात्म पक्ष 
है और न व्यवहार पक्ष ही उसका कारण है। यह संक्रामक रोग है जो 
बाहरसे आकर जैनधमंमें प्रविष्ट हुआ है | इस सत्यको आचार्य पूज्यपादके 
उत्तरकालमें हुए आचाये जथसिंहनन्दिनि और भी अच्छी तरहसे अनुभव 
किया था। उन्होंने देखा कि अभी तक धामिक क्षेत्रमें ही इसका विरोध 
हुआ है | जो भूमि इसकी जननी है उसे साफ करनेका अ्रमी प्रयत्न ही 
नहीं हुआ है। उन्होंने यह अच्छी तरहसे अनुभव किया कि यदि हम 
धार्मिक क्षेत्रको इससे अछूता रखना चाहते हैं तो हमें मुख्यतः सामाजिक 
क्षेत्रती ओर विशेष .रूपसे ध्यान देना पड़ेगा । न होगा वाँस न बजेगी 
वाँसुरी । जातिवादके विरोधकी उनकी यह भूमिका है। तभी तो इस 
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भूमिका पर खड़े होकर उच्चस्वरसे वें यह घोषित करनेमें समथ हुए कि 
गशेष्ट पुरुषोंने मात्र व्यवहार चलानेके लिए दया, रक्ता, कृषि आर शिल्प- 
कर्मके आश्रयसे चार वण कहे अन्य प्रकारसे ये चार वर्ण नहीं 
बनते ।' जातिवादके विरोधका यह चतुथ प्रस्थान है। इनके उत्तरकालमें 
हुए आचार्य रविषेण, हरिवंशपुराणके कर्ता आचाय जिनसेन, प्रभाचन्द्र, 
अमितिगति और शुभचन्द्र आदि अन्य जितने आचार्थोने जातिवादका 
निषेघकर गुणपक्त॒की स्थापना द्वारा अध्यात्मपक्षुको बल दिया है उनके उस 
कथनका समावेश इसी चतुथ प्रस्थानके अन्तगंत होता है । 
जातिवाद एक बल्ला है। उसका प्रत्येक सम्मव उपाय द्वारा विरोध 
होना चाहिए इस तथ्यकी अपने-अपने कालकी परिस्थितिके अनुरूप 
अधिकतर आचार्योने स्वीकार किया है| पूर्वमें हम जातिवादके विरोधके 
बिन चार प्रस्थानोंका निर्देश कर आये हैं वे समय-समयपर किये गए उस 
विरोधके मात्र सूचक हैं। इससे स्पष्ट सूचित होता है कि जैनधर्मकी 
भूमिका प्रारम्भसे ही जातिवाद, कुलवाद और लिल्भवादके विरोधकी रही 
है, क्योंकि जेनधर्मके अध्यात्मपक्ष ओर तदनुकूल व्यवहारपक्षके साथ इसकी 
किसी भी अवस्थामें सद्भति त्रिठल्ञाना कठिन ही नहीं असम्भव है, क्योंकि 
धर्मका सम्बन्ध अपनी-अपनी गतिके अनुसार मोक्षमार्गके अनुरूप होने- 
वाले आत्मपरिणामोंसे है| उसके होनेमें इनके स्वीकार करनेसे रश्ञमात्र 
भी सहायता नहीं मिलती । 
जातिवादका विरोध और तकेशास्त्र 
यह तो हम पहले ही बतला आये हूँ कि महापुराण ओर परकाल- 
वर्ती कुछ साहित्यकाी छोड़कर अन्य जितना प्रमुख जैन साहित्य उपलब्ध 
होता है उसने जातिवादका विरोध ही किया है। उस द्वारा यह बार-बार 
स्मरण कराया गया है कि जो मानता है कि मैं ब्राह्मण हूँ, में क्षत्रिय हूँ, 
मे देश्य हूँ, में शुद्ध हूँ, में पुरुष हूँ, में नपुंसक हूँ, में स्त्री हूँ बद मूढ है- 
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: अज्ञानी है। वास्तवमें यह आत्मा न ब्राह्मण है, न वैश्य है, न ज्ञत्रिय है, 
न शूद्र है, न पुरुष है, न नपुंसक है ओर न स्‍त्री है। वह तो एकमात्र 
जशायकस्वभाव है | उसका आश्रय लेनेसे ही उसे परमपदकी प्राति हो सकती 
है, अन्य प्रकारसे नहीं । 

किन्तु जैसे-जैसे जैनधर्ममें जातिवादका प्रभाव बढ़ता गया उसके अ्रनु- 
सार वे सब मान्यताएँ भो साकार रूप लेती गई जो जातिबादको दृढ़मूल 
करनेमें सहायक हैं | ब्राह्षण घर्मकी एक मान्यता है कि प्रत्येक वर्णकी 
उत्तत्ति ब्रह्मासे हुई है । उसीने उनके अलग-अलग कतेव्य कर्म भी निश्चित 
किये हैं | इसके विपरीत दूसरी मान्यता है कि सृष्टि अनादि है, अतः 
ब्राह्यण आदि जातियाँ मी अनादि हैं| ब्राह्मण धर्ममें तो इन मान्यताश्रोंको 
स्वीकार किया ही गया है, जैनधर्में भी ये किसी न किसी रूपमें स्वीकार 
कर ली गई हैं। महापुराणमें आचाय जिनसेनने कहा है कि 'नय और 
तत्वको जाननेवाला द्विज दूसरोंके द्वारा रवी गई सश्टिको दूरसे ही त्यागकर 
अनादि ज्षत्रियोंके द्वारा स्वी गई धर्मसश्टिकी प्रमावना करे। तथा जो 
राजा इस सष्टिको स्वीकार कर ले उन्हें यह कहकर कि तीर्थड्डरेंके द्वार 
री गई यह धर्मसष्टि हो सनातन है, सष्टिके कारणोंको प्रकाशमें लावे |” 


यहाँ पर यह स्मरणीय है कि एक तो जन्मसे वर्णव्यवस्थाको स्वीकार 
करनेके अभिप्रायसे आचाय जिनसेन अनादि क्षत्रिय शब्दका प्रयोग कर 
रहे हैं | दूसरे भरत चक्रवतोंके सुखसे जातिवादकी स्थापना कराकर उसे 
तीथक्ूरोंके द्वार रची गई धर्मस्ष्टि बतत्ला रहे हैं। मालूम पड़ता है कि 
उत्तरकालमें जैन परम्परामें जातियाँ अनादि हैं यह विचार इसी आधारपर 
पनपा है, इसलिए यहाँपर ब्राह्मणादि जातियोंकी अनादिता किसी प्रकार 
घटित हो सकती है या नहीं इसी सम्बन्धमें मुख्यरूपसे विचार करना है । 


हि 


यह तो है कि ब्राह्मण साहित्यमें ब्राह्मणत्व आदि जातियोंकोीं स्वतन्व 
और नित्य पदार्थ मानकर उनकी अनादिता स्वीकार की गई है और जैन 
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साहित्यमें जिन आचार्योने जातियोंको अनादि मोल, हैं उन्होंने बीज-चृत्त्‌ 
न्यायके अनुसार उनकी अनादिता स्वीकार को है | इस प्रकार यद्यपि दोनों 
परम्पराओंने इनको अनादि माननेके कारण प्रथक्‌-प्रथक्‌ दिये हैं तब भी 
किसी भी प्रकारसे जातियोंको अनादि मान लेने पर जो दोष ते हैं वे 
दोनों परम्पराओंमे समान रूपसे लागू होते हैं इसमें सन्देह नहीं। उदाहरणाथ 
ब्राह्मण परम्पराके अनुसार ब्राह्मण माता पिताके योगसे जो सन्तान 
उलन्न होगी उसीमें ब्राह्मणत्व जातिका सम्बन्ध होकर वह बालक ब्राह्मण 

हलावेगा । उसमें क्रिया मन्त्रोंके दावारा ब्राह्मणत्वके संस्कार करनेसे अन्य 

ई नवीनता नहीं उत्पन्न होगी। जैसे यह तथ्य है उसी प्रकार जैन 
परम्परामें भी जो लछोग जातियोंको अनादि मानते हैं उनके अनुसार भी 
ब्राह्मण माता पिताके योगसे उत्न्न हुआ बालक ही ब्राह्मण कहल्लावेगा | उसमें 
क्रिया-मन्त्रोंके कवरा संस्कार करने पर भी अन्य कोई ( जो ब्राह्मण बनानेमें 
साधक हो ऐसी ) नवीनता नहीं उत्पन्न हो सकेगी | 


यह एक दोष है। जातिबोंको अनादि माननेपर इसी प्रकार और भी 
बहुतसे दोष आते हैं ज्ञिनका परामश प्रमेथकमलमातेए्ड और न्यायकुमुद- 
चन्द्रमें बिस्तारके साथ किया गया है। जैनघमम जातियोंके नित्य पक्षुक्नो 
किसीने भी स्वीकार नहीं किया है, इसलिए वहाँपर यद्यपि नित्य पतक्ष॒ुको 
स्वीकार करके ही दोष दिखलाए गये हैं, परन्तु सन्तान पक्त॒की स्वीकार 
करनेपर भी वही दोष आते हैं, इसलिए, उन ग्रन्थोंमें जातियोंकी अनादिता 
के खण्डनमें जो प्रमाण उपस्थित किए, गये हैं उन्हें क्रमांक देकर संक्षेपमें 
यहाँपर दिखला देना आवश्यक है--- 

१, क्रियाश्रोंका लोप होनेसे ब्राह्मण आदि जातियोंका लोप होना जैसे 
ब्राह्मण धर्ममें स्वोकार किया गया है उसी प्रकार जिनसेन प्रभृति आचार्य 
भी मानते है। आचाय जिनसेनने स्पष्ट कहा हैं कि जो ब्रह्मणादि वर्ण 
वालेंके लिए कही गई वृत्तिका उल्लंघनकर अन्य प्रकारसे ब्ृत्तिका आश्रय 


लेता है 


ह उसपर राजाको नियन्त्रण रखना चाहिए, अन्यथा प्रजा वर्णसंकर 
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हो जायगी । इसते विदित होता है कि ब्राह्मण आदि जातियाँ अनादि 
नहीं हैं। 

२. जिस प्रकार गायके साथ अश्वका संयोग होकर सनन्‍्तानकी उत्यत्ति 
नहीं होती, या बयके बीजसे आमकी उत्पत्ति नहीं होती उसी प्रकारब्राह्मणी 
के साथ शूद्रका संयोग होकर सन्तान उत्पत्ति नहीं होनी चाहिए.। किन्तु 
ब्राह्मणीसे शूद्रका संयोग होकर सन्‍्तानकी उत्पत्ति देखी जाती है। इससे 
भी मालूम पड़ता है कि ब्राह्मण आदि जातियाँ अनादि नहीं हैं । 

३. ब्राह्मण आदि जातियोंको अनादि माननेपर किसी ब्राह्मणीके वेश्या 
के घरमें प्रवेश करनेपर उसकी निन्‍्दा नहीं होनी चाहिए, क्योंकि इतने- 
मात्रसे उसकी जाति खरिडित नहीं हो सकती । परन्तु लोकमें किसी ब्राह्मणी 
के वेश्या हो जानेपर उसे जातिच्युति मान लिया जाता है। इससे भी 
विदित होता है कि ब्राह्षण आदि जातियाँ अनादि नहीं हैं । 


४, ब्राहण आदि जातियोंको अनादि माननेपर उनके यशोपबीत आदि 
संस्कार नहीं करने चाहिए और न इस कारण उन्हें हिजन्मा हो कहना 
चाहिए । किन्तु हम देखते हैं कि यज्ञोपवीत आदि संस्कार होकर ही उन्हें 
द्विज संज्ञा प्रात्त होती है । इससे भी मालूम पड़ता है कि ब्राह्मण आदि 
जातियाँ अनादि नहीं हैं । 


५, प्रश्न यह है कि ब्राह्मणजाति किसका धमम है ! जीवका स्वाभाविक 
धर्म तो हो नहीं सकता, क्योंकि सिद्धोंमें इस प्रकारका भेद नहीं देखा 
जाता | कर्मके उदयसे उतन्न हुआ घर्म भी नहीं हो सकता, क्योंकि कर्मोमें 
भीब्राह्णजाति कर्म आदि भेद नहीं देखे जाते। आचार्य जिनसेनने भी इस 

श्यको स्वीकार किया है| वे कहते हैं कि जाति नामकर्मके उदयसे उसब्न 
हुई मनुष्यजाति एक ही है। इसलिए यह जीवका धर्म तो है नहीं। शरीर 
का धर्म है यह कहना भी ठीक नहीं है, क्योंकि मनुष्योंका शरीर ओऔदारिक 
शरीर नामकर्मके उदयसे बनता है। परन्तु ओदारिकेशरीर नामकमम ये 
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भेद नहीं देखे जाते । कर्मशास्रमें भी इन भेदोंका उल्लेख नहीं है । 
इसलिए यह शरीरका मी धर्म नहीं है। उपनयन आदि संस्कारका घर्म है 
यह कहना भी ठीक नहीं है, क्योंकि इसे संस्कारका धर्म साननेपर एक 
तो संस्कासके पूर्व त्रिवणके बालकको शुद्ध संज्ञा प्रात्त होती है। दूसरे 
उपनयन संस्कार शूद्र बालक और कन्यामात्रका भी किया जा सकता 
है। इससे भी मालूम पड़ता है कि ब्राह्मण ग्रादि जातियाँ अ्रनादि 
नहीं हैं । 


६. कोई शुद्ध अन्य प्रदेशमें ब्राह्मणरूपसे प्रसिद्धि प्राप्तकर ब्राह्मणपदको 
प्रात्त कर लेता है। इससे भी मादम पड़ता है कि ब्राह्मण आदि अनादिसिद्ध 
स्व॒तन्त्र जातियाँ नहीं हैं । 


ये कुछ दोष हैं जो ब्राह्मण आदि जातियोंको अ्नादि माननेपर प्राप्त 
होते हैं | इनको अनादि माननेपर इसी प्रकार और भी बहुतसे दोष श्राते 
हैं, इसलिए प्रमेषकमलमातएड और न्यायकुमुद्चन्द्रमें जन्मसे वर्णुव्यवस्था 
का खण्डनकर एकमात्र कमसे ही उसकी स्थापना की गई है। किन्तु इस 
कथनका यह तात्पय कदापि नहीं है कि कोई भी मनुष्य असत्‌ प्रवृत्ति करने 
के लिए स्वतन्त्र है। मात्र इस कथनका यह्द तात्पय है कि जिनकी समी्चीन 
प्रवत्ति है वे तो आचारका सम्यक्‌ प्रकारसे पालन करें ही। साथ ही लोकमें 
जो पतित शद्ध माने जाते हैं उन्हें भी सत्र प्रकारके सम्यक्‌ आचारके पालन 
करनेका अधिकार है। आचार किसी वर्णविशेषकी वपौती नहीं है | जिससे 
उसपर किसी एक वर्णका अधिकार माना जाय और किसीकी उससे बहि- 
प्कृत रखा जाय । जातिवाद वास्तवमें ब्राह्मणधमंकी देन है। जैनधर्ममें उसे 
थोड़ा भी स्थान नहों है। यह जानकर हमें सवके साथ समान व्यवहार 
करना चाहिए और सबकी ऊपर उठानेमें प्रवल्शील होना चाहिए यह 
उक्त कथनका तात्यय है | 


ई्ज्फ 


वर्णपीमांसा 


पट्‌्कम व्यचस्था और तीन वर्ण 

साधारणतः आजीविका और वर्ण ये पर्यायवाची नाम हैं, क्योंकि वर्णोंकी 
उत्पत्तिका आधार ही आजीविका है। जैन पुराणोंमें बतल्लाया है कि कृतयुग 
के प्रारम्भमें कल्पबच्षोंका अमाव होनेपर प्रजा छ्ुघासे पीड़ित होकर भगवान्‌ 
ऋषभदेवके पिता नामिराजके पास गई प्रजाके दुखको सुनकर नामिराज 
ने यह कह कर कि इस संकट्से प्रजाका उद्धार करनेसे भगवान्‌ ऋषभदेव 
विशेषरूपसे सहायक हो सकते हैं, उसे उनके पास भेज दिया | क्लुघासे 
आतं प्रजाके उनके सामने उपस्थित होनेपर उन्होंने उसे असि, मषि, 
कृषि, विद्या, वाणिज्य और शिल्प इन छुह कर्मोका उपदेश दिया । इससे 
तीन वर्णोंकी उत्तत्ति हुईं। जो असि विद्याको सीखकर देशकी रक्षा करते 
हुए. उस द्वारा अपनी आजीविका करने लगे वे ज्ज्िय कहलाये। जो 
कृषिकर्म और वाणिज्यकर्मको स्वीकार कर उनके आश्रयसे अपनी आजी- 
विका करने लगे वे वैश्य कहल्लाये और जो विद्या ओर शिल्पकर्मका आश्रय 
कर उनके द्वारा अपनी आजीविका करने लगे वे शूद्र कहलाये । मषिकर्म 
किस वर्णका मुख्य कर्म था इसका स्पष्ट निर्देश हमें कहीं दृष्टिगोचर नहीं 
हुआ । यह सर्वंसाधारण कर्म रहा हो यह सम्भव है। कृष्यादि कर्मोमे 
ऋषभनाथ जिनने प्रजाको लगाया इस मतका उल्लेख सब प्रथम स्वामी 
समन्तभद्रने किया है। इसके बाद अधिकतर पुराणकारोंने इस कथनकी 
पुष्टि की है। साथ ही वे स्पष्ट शब्दोंमें यह भी घोषित करते हैं कि ऋषभ 
जिनने केवल्ल छुह कर्मोंका ही उपदेश नहीं दिया। किन्तु उन्होंने उन कर्मो 
के आधारसे तीन वर्णोकी स्थापना भी को । मात्र हरिबंशपुराण, वराज्ज- 
चरित्र और यशस्तिलकचम्पू इसके अपवाद हैं। वाराज्नचरितमें बतलाया है 
कि एक दिन सभामें बैठे हुए. वराज्ञ सम्रादने मलिनचित्तवाले सभासदों 
के मनोविनोदके लिए. जन्मसे वर्ण व्यवस्थाका निषेध करते 
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हुए. कर्मसे वर्शव्यवस्थाका समर्थन किया। उसमें घटक्मव्यवस्था 
और तीन वर्ण कब्नसे ल्ञोकमें प्रसिद्ध हुए तथा इनकी परिपाटी किसने 
चलाई यह कुछ भी नहीं बतलाया गया है। इसी प्रकार यशस्तिल्षकचम्पूमें 
यह स्पष्ट कहा गया है कि वर्णश्रमधर्म आगमसम्मत नहीं है। वेद और 
मनुस्मृति आदिके आधारसे यह लोकमें प्रसिद्ध हुआ है। जो कुछ भो हो, 

यह स्पष्ट है कि कमसे-कम स्वामी समन्‍्तभद्रके कालसे जैन परम्परामें यही 
मत अधिक प्रसिद्ध है कि घटकर्मव्यवस्थाके आदि खष्टा भगवान्‌ ऋषभदेव 
ही हैं । तथा पुराणकालमें वे तीन वर्णोंके लश भी मान लिए गये ) 


सोमदेवसूरि और चार वर्ण 


यह तो सुविदित है कि सोमदेवसूरि अपने कालके बड़े भारी लोक- 
नीतिके जानकार विद्वान्‌ हो गये हैं | यशस्तिलकचम्पू जैसे महाकाव्य और 
नीतिवाक्याम्ृत जैसे राजनीतिगर्भित शाख्त्रका प्रण्यन कर उन्होंने साहित्यिक 
जगतूमें अमर कीर्ति उपाजित की है। इस द्वारा उन्होंने संसारकों यह 
स्पष्टरूपसे दिखला दिया है कि स्वाध्याव और ध्यानमें रत जैन साधु भी 
लोकनीतिके अधिवक्ता हो सकते हैं | क्या राजनीति ओर क्या समाजतन्त्र 
इनमेंसे जिस विषयको उन्होंने स्पर्श किया है उसे स्वच्छु दर्षशमें प्रतिविम्पित 
होनेवाले पदार्थोके समान खोलकर रख दिया है यह उनकी प्रतिभाकी 
सबसे बड़ी विशेषता है। उनके साहित्यका आल्लोढन करनेसे उनमें जो 
गुण दृष्टिगोचर होते हैं उनमें निमंयनामक गुण सबसे प्रधान है। जिस 
तत्वका उन्होंने विवेचन किया है उसपर वे निर्मयताकी छाप बराबर छोड़ते 
गये हैं | लौकिकपघमंका जेनीकरण करते हुए भी व्यामोहबश उसे वे जेन 
आगमसम्मत माननेके लिए कमरों भी तैयार नहीं हुए । उन्होंने यह उपदेश 
अवश्य दिया है कि जैनोंके लिए सब लोकिकविधि प्रमाण है और इस 
लौकिकविधिके भीतर वे जातिवादके उन सब्र तच्बोंको प्रश्नय देनेमें पीछे नहीं 
रहे हैं जो ब्राह्मण घ्मकी देन है | पर उन्होंने यह उपदेश यह कहकर 
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नहीं दिया है कि यह वीतराग भगवान्‌ महावीरकी वाणी है, उसे इस रूपमें 
प्रमाण मानकर आचरण में लाओ। किन्तु यह कहकर उसका उपदेश दिया 
है कि लौकिक दृष्टिसे इसे प्रमाण मान लेनेमें त्रत और सम्यक्त्वकी हानि 
नहीं है। स्पष्ट है कि/ उन्होंने पारलौकिक (जैन) धर्मसे लौकिक (त्राह्मण) 
धर्मको प्रथक्‌ करके ही उसका विधान किया है। न तो वे स्वयं अंधेरेमें हैं 
और न दूसरोंको अधेरेमें रखना ही चाहते हैं | यद्यपि सर्वप्रथम आचार्य 
जिनसेनने ही ब्राह्मण॒धर्मके क्रियाकाए्डको अपनाया है। परन्तु आचार्य 
जिनसेनकी प्रतिपादनशैल्लीसे इनकी प्रतिपादनशैलीमें मौलिक अन्तर है। 
आचाये जिनसेन जहाँ भरत चक्रवर्ती जैसे महापुरुषको माध्यम बनाकर 
ब्राह्मणधर्मके लौकिक क्रियाकाण्डको सुख्यता देकर श्रावकधर्म और 
मुनिधर्मको गौण करनेका प्रयत् करते हुए प्रतीत होते हैं वहाँ सोमदेवसूरि 
उसे अपनानेके लिए इस मार्गको पसन्द नहीं करते । वे स्पष्ट कहते हैं कि 
यह सब्च क्रियाकाएड जेन आगममें नहीं है, श्रुति और स्म्ृतिमें है। इतना 
अवश्य है कि लौकिक दृश्टसि इसे स्वीकार कर लेने पर न तो सम्बक्त्वमें 
दोष आता है और न ब्रतोंकी द्वी हानि होती है | यही कारण है कि ल्ौकिक 
ओर पारत्लौकिक धर्मके विषयमें तथा वर्ण॒व्यवस्थाके विषयमें उन्होंने जो 
विचार रखे हैं वे सुस्पष्ट स्थितिको अमिव्यक्त करनेवाले होनेसे मननीय हैं। 
यशस्तिल्षकचम्पू्में वे कहते हैं-- 

“हस्थोंका धर्म दो प्रकारका है--लौकिकधर्म और पारलौकिकधर्म । 
लौकिकधर्मका आधार लोक है और पारलौकिक धमंका आधार आगम है | 
ब्राह्मण आदि सब जातियाँ अनादि हैं और उनकी क्रियाएँ मी अनादि हैं। 
इसमें वेद और शास्त्रान्तरों (ब्राह्मण, आरण्यक और मनुस्म्ृति आदि) को 
प्रमाण मान लेनेमें हमारी (जैनोंकी) कोई हानि नहीं है। रल्ोंके समान 
वर्ण अपनी अपनी जातिके आधारसे ही शुद्ध हैं। किन्तु उनके आचार- 
व्यवहारके लिए. जैनागमविधि उत्तम है। संसार श्रमणसे मुक्तिका कारण 
वेद आदि द्वारा उपदिष्ट वर्णाश्रमधर्मको मानना उचित नहीं है और संसार 
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का व्यवहार स्वृतःसिद्ध होते हुए उसमें आगमको दुह्ाई देना भो व्यर्थ है । 
ऐसी सत्र लीकिक्र विधि, जिससे सम्यकत्वकी हानि नहीं होतो और त्तोंमें 
दूषण नहीं क्षणता, जैनोंको प्रमाण है |! हक 
अपने इस कथनकी पुश्टमें वे नीतिवाक्थामृतमें पुनः कहते हैं--- 
“चार वेद हैं। शिक्षा, कल्प, व्याकरण, निदक्त, छुन्दस और ज्योतिष 
ये छुद उनके अज्ञ हैं। ये दस तथा इतिहास, पुराण, मीमांसा, न्याय और 
धर्मशास्त्र ये चौदद विद्यास्थान त्रयी कहलाते हैं | त्रयीके अनुसार वर्ण और 
आश्रमोंके घम और अधमेकी व्यवस्था होती है । स्वपक्षमें अनुराग हो 
तदनुकूल प्रद्ृत्ति करते हुए सच्च॒ मिल कर लोकव्यवहारमें अधिकारी हैं । 
धमशाख्त्ररूप स््॒ृतियाँ वेदाथका संग्रह करनेवाली होनेसे वेद ही 
अध्ययन, वजन और दान ये ब्राह्मण, क्षत्रिय और वेश्य वर्सके समान धर्म 
। तीन वर्ण ह्विजाति हैं। अध्यापन, याजन और प्रतिग्रह ये मात्र 
ब्राह्मणंकर कर्म हैं। प्राणियोंकी रक्षा करना, शब्त्र द्वारा आजीविका करना, 
सजनाका उपकार करना, दीनोंका उपकार करना और रणसे विमुख नहीं 
होना ये ज्ञत्रियोंके कर्म हैं | कृषि आदिसे आजीविका करना, निष्कपथ्मावसे 
सन झांद करना, अन्नशाला खोलना, प्याउका प्रवन्ध करना, धर्म करना 
ओर वाटिका आदिका निर्माण करना ये वेश्योंके कर्म हैं | तीन वर्णोक्रि 
आश्रवत आजाबिका करना, बढ़ईगिरी आदि कार्य करना तथा हत्य, गान 
और भिक्षुश्रॉकी सेवा-शुश्रूषा करना ये शुद्ववर्णके कर्म हैं। जिनके यहाँ 
एक वार परिणयन व्यवहार होता है वे सच्छूद्र हैं। जिनका आचार निदोष 
है; जो रह, पात्र और वस्त्र आदिकी सफाई रखते हूँ तथा शरीरको शुद्ध 
रखते है वे शूद्ध हो कर भी देव, द्विज और तपस्वियोंकी परिचर्या करनेके 
अधिकारों ह। क्रभावका त्याग आर्थात्‌ अहिंसा सत्यवादिता, परघनका त्याग 
अथात्‌ अचोय; इच्छापरिमाण, प्रतित्ञोम विवाह नहीं करना और निषिद्ध 
जियाम प्रद्याचय रखना यह चारों वर्णोका समान घर्म है। जिस प्रकार 


दसका दशन सबको समानख्यसे दोता है उसी प्रकार अहिंसा आदि उक्त 
१२ 
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धर्म सबके लिए साधारण है | मात्र विशेष अनुशनमें नियम है। अर्थात्‌ 
प्रत्येक वर्णका धर्म अलग अछग है। अपने-अपने आगममें जो अनुष्ठान 
कहा है वह यतियोंका स्वधर्म है। अपने घमंका व्यतिक्रम होने पर यतियोंको 
अपने आगममें जो प्रायश्रितत कहा है वह विधेय है। जो जिस देवका 
श्रद्धालु हो वह उस देवकी प्रतिष्ठा करे । भक्तिके त्रिना की गई पूजाविधि 
तत्काज्न शापका कारण होती है। तथा वर्णाश्रमवाछोंकी अपने आचारसे 
च्युत होने पर चरयीके अनुसार शुद्धि होती है |? 

यह सोमदेव सूरिका कथन है जो उन्हींके शब्दोंमें यहाँ पर उपस्थित 
किया गया है। वे लौकिकधर्म अर्थात्‌ वर्णाअ्रम धर्मका आधार एकमात्र 
श्रुति ( वेद ) और स्मृति (मनुस्मृति)को मानते हैं। वे यह स्वीकार नहीं 
करते कि तीन वर्णोंकी स्थापना भगवान्‌ ऋषभदेवने और. ब्राह्मणवर्णकी 
स्थापना भरत चक्रवतोंने की थी | जैसा कि स्वामी समन्तभद्गने कह है 
यह बहुत सम्मव है कि भगवान्‌ ऋषभदेवने प्रजाको मात्र कृषि आदि कर्मों 
का उपदेश दिया हो और काल्लान्तरमें आजीविकाके कारण संघर्षकी 
स्थिति उत्पन्न होने पर क्रमसे वर्णव्यवस्थाका विकाश होकर उनके अलग 
अलग कर्म निश्चित हुए हों | यह जेनोंमें प्राचीन कालसे स्वीकृत रही है 
या ब्राह्मणधर्मके सम्पकसे भारतवर्षमें इसका प्रचार हुआ है यह प्रश्न 
बहुत ही महत्त्वपूर्ण है। जेनधर्मकी वर्णाश्रमधर्म संशा नहीं है, आठवीं-नौवीं 
शताब्दिके पूवके जेन साहित्यमें किसी भी प्रकारसे चार वर्ण और उनके 
अलग अलग कर्मोंका उल्लेख तक नहीं हुआ है, आठवीं शताब्दिसे लेकर 
जिन्होंने इनका उल्लेख किया भी है वे परस्परमें एकमत नहीं हैं और 
योग्यताके आधार पर जेनधर्ममें जो रत्नत्रयधमके प्रतिपादन करनेकी प्रक्रिया 
है उसके साथ इसका मेल नही खाता । इससे तो ऐसा ही मालूम पड़ता 
है कि वर्णाश्रमधर्म पूर्व कालमें जैनोंमें कभी भी स्वीकृत * नहीं रहा है । 
यह ब्राह्मणधर्मकी प्रकृति और स्वरूपके अनुरूप होनेसे उसीकी अपनी 
विशेषता है। यद्यपि यहाँ पर यह कहा जा सकता है कि आचार्यो्में इस 
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प्रकारका मतभेद तो श्रावकोंके बारह ब्रतों ओर अन्य तत्त्वोंके प्रतिपादनमें 
भी देखा जाता है | उदाहरणाथ आचाय कुन्दकुन्द समाधिमरणको श्रावर्क 
के बारह ब्रतोंके अन्तगत मानते हं। जब्र कि अन्य आचाय॑ उसका बारह 
ब्रतोंके बाहर स्वतन्त्ररूपमें उल्लेख करते हैं । इसलिए यदि वर्णाभ्रमधर्मके 
विषयमें जेनाचार्योमें परस्परमें मतभेद देखा जाता है तो इतने मात्रसे वह 
पूर्व कालमें जेनोंमें स्वीकृत नहीं रहा है यह केसे कहा जा सकता है १ 
प्रश्न मार्मिक है । उसका समाधान यह है कि जेनाचार्योंम जेंसा मतभेद 
आ्वकोंके बारह जतों या अन्य तक्त्वोंके प्रतिपादन करनेमें देखा जाता है, यह 
मतभेद उस प्रकारका नहीं है। वह मतभेद मात्र प्रतिपादनकी शैली पर 
आधारित है जब॒ कि यह मतसेद तात्विक मूमिकाके आश्रित है। इस 
विषयको स्पष्टरूपसे समभनेके लिए, हम एक उदाहरण देते हैं । 

इस समय हमारे देशमें डा० राजेद्धप्रसादजी राष्ट्रपति ओर पण्डित 
जवाहरलाल नेहरु प्रधान मन्त्री हैं। इस विषय यदि योग्यताके आधार 
से विचार किया जाय तो दोनों ही राष्ट्रपति और प्रधानमंत्री बननेके लायक 
हैं। इतना दी नहीं, विश्वका कोई भी व्यक्ति धर्म, जाति और देशभेदका 
विचार किये विना इन पदोंको प्राप्त करमेका अधिकारी है। इसे और भी 
स्पष्ट करके कहा जाय तो यह कहनेमें संकोच नहीं होता कि विश्वका प्रत्येक 
मनुष्य धार्मिक और लौकिक इृश्सि उच्चसे उच्च पद प्राप्त करनेका अधिकारी 
है | इतना ही नहीं, विश्वके अन्य जिन प्राणियोंमें धर्माचमंकी समझनेकी 
योग्यता है वे भी अपनी-अपनी नैसर्गिक परिस्थितियोंके अनुरूप अपने- 
अपने जीवनमें धर्मका विकाश कर सकते हैं। धर्म धारण करनेका ठेका 
केवल अमुक वगके मनुष्यों तक ही सीमित नहीं है। यह जनघमकी भूमिका 
है। इसी भूमिकासे उसने चारों गतियोंमं यथायोग्य घर्मको स्वीकार किया 
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2 जिसका विस्तृतरूपसे विचार हम पहले कर आये है 
किन्तु लोकिक भूमिका इससे भिन्न हैं। उसका विकाश मुख्यतया दो 
सिद्धान्तोंके आश्षयसे हुआ है--एक राजतन्त्र और दूसरा गणतन्त्र | 


९ है 
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राजतन्त्रमें जन्मसे ही एक व्यक्ति समाजके समञ्जलालनका और राज्यका कर्ता 
घर्ता मान लिया गया है। समाजको उसमें ननु न च करनेका अधिकार 
नहों है | ब्राह्मणधमंके अनुसार वर्णाश्रम धर्मकी स्थापना मुख्यतया इसी 
भूमिका पर हुई है। एक शूद्ध मनुष्य ब्राह्मण वर्णुके कर्तव्योंका पालन 
क्यों नहीं कर सकता इस प्रश्नको वहाँ कोई अवकाश नहीं है | यदि बंह 
जन्मसे शूद्र है तो उसे जीवनमर शुद्ध वर्णके लिए. निश्चित किये गये 
धर्मका पालन करना ही होगा, अन्यथा वह राजाके द्वारा उसी प्रकार 
दण्डका अधिकारी है जिस प्रकार कोई व्यक्ति हिंसादि पाप करने पर 
उसका अधिकारी होता है। यह वर्णाश्रमधर्मकी भूमिका है। किन 
जैनधर्ममें इस भूमिकाके लिए. कोई स्थान नहीं हैं, क्योंकि इस 
भूमिकाके अनुसार योग्यता, व्यक्तिस्वातन्व्य और स्वावल्म्बनके 
सिद्धान्तका सवंथा हनन होता है। अतएव ब्राह्मणधर्म वर्शुव्यवस्थाको 
जिस प्रकार जन्मसे स्वीकार करता है उस प्रकार जैनाचार्य उसे जन्मसे 
स्वीकार नहीं करते। वे इसे मोक्षमा्गके स्वथा विरुद्ध मानते हैं। 
महापुराणके कर्ता आचाय जितसेन इसके अपवाद हैं | परनन्‍्ठ इसके साथ 
सोमदेव सूरिके कथनानुसार यह भी निश्चित है कि जन्मसे वर्णव्यवस्थाका 
कथन न तो ऋषभदेवने किया था और न भरत चक्रवर्तने ही। उसका 
आधार ये महापुरुष न होकर श्रुति और स्मृति ही हैं । 

लौकिक व्यवस्थाका दूसरा आधार गणतन्त्र है। यह तो मानी हुईं बात 
है कि कौन व्यक्ति क्या बने और क्या न बने इसके निर्णयका अधिकार दूसरेके 
हाथमें नहीं है | किन्तु जहाँ पर सामाजिक व्यवस्थाका प्रश्न है| अर्थात्‌ 
सन्को मिलकर बाह्य साधनोंके आधारसे परस्पर निर्वाहकी ऐटिक व्यवस्था 
करनी होती है वहाँ पर प्रत्येक व्यक्तिको एक समान योग्यताको स्वीकार 
करनेके बाद भी उसके सञ्बालनके लिए. सबके सहयोगसे कुछ ऐसे नियम 
बनाये जाते हैं जो किसी हृद तक प्रत्येक व्यक्तिकी आकांच्षा पूर्तिमें सहायक 
होते हैं। साथ ही किसी हृद तक सत्र व्यक्तियोंपर नियन्त्रण भी स्थापित 
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करते हैं | यह व्यवस्था ब्राह्मणधर्मके सवंथा विरुद्ध है इसमें सन्देह नहीं । 
जैनधर्मकी अपेक्षा इतना ही कहा जा सकता है कि आध्यात्मिक क्षेत्र 
यह ग्राह्म न होकर भी सामाजिक क्षेत्रमे व्यवहारसे मान्य ठहराई गई है। 
इसलिए. ऋषमदेवने तीन वर्णकी और भरत चक्रवर्तीने ब्राह्मणबर्णंकी 
स्थापना जैसा कि सोमदेव सूरि कहते हैं एक तो की न होगी और यदि 
की भी होगी तो वह ऊपरसे नहों लादी गई होगी । किन्तु उन्होंने कर्मके 
अनुसार नामकरण करके यह प्रजाके ऊपर छोड़ दिया होगा कि वह 
अपने-अपने कर्मके अनुसार उस-उस वणुको स्वीकार कर ले । 
साररूपमें यहाँ पर यह स्पष्ट कर देना आवश्यक प्रतीत होता है कि 
महापुराणमें जो _जन्मसे वर्शव्यवस्था और गर्भाधानादि तिरेपन क्रियाओं 
का उपदेश है उसे सोमदेव सूरि भरत चक्रवतीके द्वारा उपदिष्ट धर्म नहीं 
मानते । वे स्पष्ट कहते हैं कि यह लौकिक विधि है, इसलिए इसे वेद और 
मनुस्मृति आदि ब्रन्थोंके आधारसे प्रमाण मानना चाहिए | आत्मशु द्धिमें 
प्रयोजक जैनागमक्े आधारसे इसे प्रमाण मानना उचित नहीं है । तातपये 
यह है कि शूद्रोंका उपनयन आदि संस्कार नहों हो सकता, वे अध्ययन, 
यजन और दान आदि कर्म करनेके अधिकारी नहीं हैं, उन्हें यज्ञोपवीत 
पूर्वक श्रावकधर्मकी दीक्षा और मुनिदीक्षा नहीं दी जा सकती; वे स्वयं चाहें 
तो संन्यास पूर्वक मरण होने तक एक शाटकत्रतकों स्वीकार करके रहें 
इत्यादि जितना कथन आचाय॑ जिनसेनने किया है वह सत्र कथन सोमदेव 
सूरिके अभिप्रायानुसार उन्होंने वेद और मनुस्मृति आदि ग्रन्थोंके आधारसे 
ही किया है, उपासकाध्ययनसूत्रके आधारसे नहीं। ऋषमभनाथ तीथेक्वरने 
अपनी दिव्यध्वनि द्वारा जब ब्राह्मणबर्ण और गर्भानवय आदि क्रियाओंका 
उपदेश ही नहीं दिया था । बल्कि भरत चक्रवर्तीके द्वारा पृच्छा करने पर 
उन्होंने इस चेष्टाको एक प्रकार्से अनुचित ही बतलाया था, इसलिए 
उपासकाध्ययन सूत्रमे ब्राह्मणयर्ण और गर्भान्वय आदि क्रियाओंका समावेश 
होना सम्भव भी नहीं है, क्योंकि गणधरोंने बारह अद्जोंमें केवल तीर्थड्डरोंकी 


3८२ वर्ण, जाति और घसे 


दिव्यध्वनिका ही संग्रह किया है, भरत चक्रवर्तो आदिके उपदेशका नहीं | 
इसलिए विचार कर देखा जाय तो इस सम्बन्धमें सोमदेव सूरिने जो कुछ 
भी कहा है वह यथार्थ प्रतीत होता है। स्पष्ट है कि वर्णाश्रमधर्म जैनधर्म 
का अज्ग नहीं है, और इसलिए हम वर्णाश्रमधर्मके आधारसे शुद्वोंके धर्म 
सम्बन्धी नैसर्गिक अधिकारोंका अपहरण नहीं कर सकते | हम यहाँ उनके 
यज्ञोपवीत पहिनने या न पहिनने, विवाह सम्बन्धी रीति रिवाज ओर 
आजीविकाके साधनोंके विषयमें हस्तक्षेप नहीं करेंगे, क्योंकि ये सच सामाजिक 
व्यवस्थाके अज्ज हैं, घामिक व्यवस्थाके श्रद्धा नहीं | इसलिए इस सम्बन्धमें 
सामाजिक संस्थाओंको ही निशय करनेका अधिकार है और वे कर भी रही 
हैं। पर आत्मशुद्धिके लिए पूजा करना, दान देना, शास्त्र-स्वाध्याय करना 
तथा शहस्थधर्म और म्लुनिधर्मको स्वीकार करना आदि जितने धार्मिक 
कर्तव्य हैं, जेनागमके अनुसार वे उनके अधिकारी रहे हैं, हैं और रहेंगे | 
आगमकी और धमकी दुह्ई दे कर जो उनको इन कर्मोंसे रोकनेकी वेश 
करते हैं, वास्तवमें वे धर्म और आगमकी अवहेलना करते हैं, वे नहीं जो 
उनके इन नैसर्गिक अधिकारोंको स्वीकार करते हैं। 


शूद्र वर्ण और उसका कमे-- 

चार वर्णो्में एक वर्ण शुद्ध है यह हम पहले ही बतला आये हैं। साथ 
ही वहाँ पर उसके विद्या और शिल्प इन दो कर्मोंका भी उल्लेख कर 
आये हैं। किन शूद्रवर्णके मात्र ये ही कम हैं इस विषयमें मतभेद देखा 
जाता है, अतः यहाँपर इस विषयकी साद्भोपाज्ञ चरचा कर लेना आवश्यक 
है | इस दृष्टिसि विचार करते समय स्व प्रथम हमारी दृष्टि वराद्भचरित पर 
जाती है। उसमें अन्य वर्णोंके कर्मो'का निर्देश करते हुए शूद्ववर्शका 
एकमात्र शिल्पकर्म बतलाया गया है। उसके वाद पद्मपुराणका स्थान है | 

जयसिंहनन्दिके समान आचार्य रविषेण जन्मसे किसी वर्णको स्वीकार नहीं 
करते इसीसे तो स्पष्ट है कि उन्होंने जन्मसे वर्शव्यवस्थाका बड़े ही समर्थ शब्दोंमें 
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खण्डन किया है । वे कहते हैं कि विदमन्त्र और अग्निसे संस्कारित होकर 
शरीरसें कोई अतिशय उत्तन्न हो जाता है यह बात हमारे ज्ञानके बाहर है। 
मनुष्य, हाथी, गधा, गाय और घोड़ा इसप्रकारका जातिभेद तो है, पर 
मनुष्योंमें ब्राह्मण, चुत्रिय, वैश्य और शूद्व इस प्रकारका जातिभेद नहीं है, 
क्यों कि तथाकथित दूसरी जातिके मनुष्य द्वार दूसरी जातिकी स्त्रीमें गर्म 
धारण करना और उससे सन्‍्तानकी उत्पत्ति होती हुई देखी जाती है। 
पशुश्रोमें प्रथल्त करने पर भी एक जातिका पशु दूसरी जातिकी सत्रीके साथ 
संयोग कर सन्‍्तान उत्पन्न नहीं करता | किन्तु सब्र मनुष्योंकी स्थिति इससे 
मिन्न है, इसलिए जन्मसे वर्ण न मान कर कर्मके आधारसे वर्ण मानना ही 
उचित है ? यद् उनके कथनका सार है| इतना कहनेके बाद उन्होंने चार 
वर्ण लोकमें क्‍यों प्रसिद्ध हुए इसके कारणका निर्देश करते हुए वैश्यवर्ण और 
शूद्रवर्णके विषयमें कहा है कि जिन्होंने लोकमें शिल्पकर्ममें प्रवेश किया 3नकी 
भगवान्‌ ऋषमभदेवने वेश्य संज्ञा रखी भौर जो श्रुत अर्थात्‌ सदागमसे भाग 
खड़े हुए. उन्हें उन्होंने शूद्र शब्द द्वारा सम्बोधित किया ॥! दूसरे स्थान पर 

न्होंने यह भी कहा है कि जो क्षत्रिय और वैश्यवणके कर्मो'को सुनकर 
लजित हुए और नीचकर्म करने लगे वे शुद्ध कहे गये | प्रेष्म आदि उनके 
अनेक भेद हैं |! इसके वाद हरिवंशपुराणका स्थान है | इसमें शूद्धवर्णके 
कम्मका निर्देश करते हुए. बतलाया है कि “जो लोकमें शिल्पादि कर्म करने 
लगे वे शूद्र कदलाये |? दरिवंशपुराणके अनुसार भगवान्‌ ऋषभदेवने तीन 
वर्णों की उत्पत्ति की ऐसा बोध नहीं होता, क्यों कि उसमें मगवान्‌ ऋषभदेवने 
छंद कर्मों का उपदेश टिया यह कहनेके वाद “आपत्तिसे रक्षा करने के कारण 
क्षत्रिय हो गये, वाणिज्यके योगसे वैश्य होगये और शिल्शदिके सम्बन्धसे 
शुद्ध दो गये? इतना ही कहा है । 

इसके बाद महापुराणका स्थान है। इसमें बतल्ाया है कि आदि 

ब्रह्मा ऋषभदेवने छुद्द कोंका उपदेश देनेके बाद तीन वर्णोंकी सृष्टि की |? 
शुद्रवर्णका कर्म चतलाते हुए, वहाँ कहा है कि 'जो क्षत्रिय और वेश्यवर्सकी 
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शुश्रूषा करते हैं वे शूद्र कहल्लाये | इनके दो मेद हैं-कारु और अकारु | 
कारु शूद्रोंके भी दो भेद हैं-स्पृश्य और अरपृश्य । जो प्रजाके बाहर रहते 
हैं वे अस्पृश्य शूद्र हैं और नाई आदि स्पृश्य शूद्र हैं।” आगे पुनः चार 
वर्णोक्रे कर्मोंका निर्देश करते हुए शूद्रोंके विषयमें वहाँ बतलाया है कि 
'नीचबृत्तिमें नियत हुए शूद्रोंकी आदि व्ह्मा ऋषमदेवने अपने दोनों पैरोंके 
आश्रयसे सवा ।! शूद्रोंके कारु और अकारू तथा स्पृश्य ओर अस्प्रश्य ये 
भेद केवल्न महापुराणमें ही किये गये हैं। महापुराणके पूर्ववर्ती वराज्ञ- 
चरित, पश्चपुराण और हरिविंशपुराणमें ये भेद दृश्टिगोचर नहीं होते | 
भहापुराणमें विचाह, जातिसम्बन्ध और परस्पर व्यवहार आदिके विषययें 
कर भी बहुतसे नियम दृष्टिगोचर होते हैं जिनका उल्लेख पूर्ववर्ती आचार 
ओर पुराशग्रन्थोंम नहीं किया गया है। शूदोंका उपनयन आदि संस्कार 
नहीं करना चाहिए, आये षटकमके भी वे अधिकारों नहीं है । तथा दीक्षा 
योग्य केवल तीन वर्ण हैं इन सब्र बातोंका विधान भी महापुराणमें ही 
किया गया है, इससे पूर्ववर्तों किसी भी आचार और पुराण अन्यमें नहीं । 
स्पष्ट है कि शूद्रवर्ण और विवाह आदिके विघयमें ये सब परम्पराएँ महापुराण 
कालसे प्रचलित हुई हैं । 

इसके बाद उत्तरपुराणका स्थान है। इसमें जो मनुष्य शुक्ल्ध्यानको 
नहीं प्राप्त होते उन सबको शूद्र कहा है। इस लक्षणके अनुसार इस 
पशञ्चम कालमें चारों वर्णो'के जितने भी मनुष्य हैं वे सत्र शूद्र ठहृरते हैं | 
इतना ही नहीं, चतुर्थकाल्में जो मनुष्य शुक्ल्ध्यानको नहीं प्राम हुए वे भी 
शूद्र ठहरते हैं। आचार्य गुणभद्रने शूद्रवर्ण और इतर तीन वर्णोंके मध्य 
भेदक रेखा शुक्लध्यानके आधारसे खींची है यह इसका तात्पय है) परिडत 
प्रवर आशाधर जी इसी व्याख्याको प्रमाण मानते हैं । 

उत्तरपुराणके बाद वशस्तिल्कचम्पूका स्थान है | इसके कर्ता 
सोमदेवयूरिने स्पष्ट कह दिया है कि चार वर्ण और उनके कम यह सत्र 
लौकिक धर्म है और इसका आधार वेद ओर मनुस्मृति आदि अन्य हैँ | 
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जैन आगमसमें मात्र अलौकिक घर्मका उपदेश है जो इससे सर्वथा भिन्न 
है । इतने विवेचनसे निष्कर्ष रूपमें जो तथ्य सामने आते हैं उनका 
विवरण इस प्रकार हैं-- न | न 

१, तीन वर्णोंके कमके विषयमें प्रायः सच आचाय एकमत है। 
केवल पद्मपुराणके कर्ता आचार्य रविषेण वैश्योंका मुख्य कर्म शिल्प 
चतलाते हैं । 

२, शूद्रवर्णके कर्मके विषयमें आचार्योमें मतभेद है। वराज्भचरितके 
कर्ता जयसिंहनन्दि और हरिवंशपुराणके कर्ता जिनसेन शिल्पकों शूद्ध 
वर्णका कर्म बतलाते हैं। तथा पद्मपुराणके कर्ता रविषेण और महापुराणके 
कर्ता जिनसेन नीच दत्तिका शूद्रवर्णका कर्म बतल्ाते हैं। आचाय जिनसेनने 
यह तो नहीं कहा कि विद्या ओर शिल्प ये शूद्र वर्णके कम हैं। किन्तु 
इनके द्वारा आजीविका करनेवालेको वे दीक्षाके अयोग्य बतलाते हैं इससे 
विदित होता है कि इन कर्मोंको करनेवालेकी भी वे शुद्र मानते रहे हैं) 

३. आचाय गुणभद्र चारों वर्णोके कर्मोंका निर्देश न कर केवल 
इतना ही कहते हैं कि जिनमें शुक्लध्यानके हेतु जातिनामकर्म ओर गोत्रकर्म 
पाये जाते हैं वे तीन वर्ण हैं और शेप सत्र शूद्र हैं। साथ ही वे यह भी 
स्वीकार करते हैं कि भरत आर ऐशावत ज्षेत्रमं तीन वर्णोंकी सन्तति केवल 
चतुथ कालमें प्रचलित रहती है। इसलिए उनके मतानुसार तात्पय रूपमें 
यह मान सकते हैं कि इन ज्षेत्रोंमे चतुर्थ कालके सिवा अन्य कालोंमें सब 
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मनुष्य मात्र शूद्र होते ह। 


४. सोमदेव सूरि जैनधममें वण व्यवस्थाकों स्वीकार ही नहीं करते | 
वे इसे लोकिक धमे कहकर इसका सम्बन्ध वेद और मनुस्मृतिके साथ 
स्थापित करते हैं। 

५. यह तो चार वर्णोकी स्वीकार करने और न करने तथा उनके 
कमोक विपयमें मतसेदकी बात हुई | दूसरा प्रश्न वर्णोकी जन्मसे मानने 
ओर न माननेके विपयमें है। सो इस विपयमें एकमात्र महापुराणके कर्ता 
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जिनसेनको छोड़कर पूर्वोक्त शेष सब्र आचार्य वर्ण व्यवस्थाको जन्मसे न 
मानकर कमंसे ही मानते हैं। आवकथर्म और सुनिधर्मकी दीक्षाके विषयमें 
भी यही हाल है। अर्थात्‌ महापुराणके कर्ता आचाय॑ जिनसेन एकमात्र 
यह मानते हैं कि शूद्र वर्णंके मनुष्य श्रावकधर्म और मुनिधमंकी दीक्षाके 
अयोग्य हैं। किन्तु पूवंवर्ती और उत्तर कालवतों शेष आचार्य ऐसा 
नहीं मानते | सोमदेवसूरि ओर पणिडत प्रवर आशाधरजीने यदि शूद्रोंको 
दीक्षाके अयोग्य कहा भी है तो वह केवल सामाजिक दृष्टिसे ही मोज्षमार्गकी 
दृष्टिसे नहीं। उक्त समस्त कथनका निष्कर्ष यह है कि जैनधर्ममें वर्ण 
व्यवस्थाको रश्जमात्र भी स्थान नहीं है। यदि जैनधर्मके अनुयायी लौकिक 
दृष्टिसे उसे स्वीकार भी करते हैं तो उसे कमके आधारसे ही स्वीकार 
किया जा सकता है, जन्मसे नहीं । 


वर्ण और विचाह-- 

समाञमें विवाहका उतना ही महत्त्व है जितना अन्य कर्मोंका | जिस 
प्रकार आजीविकाकी समुचित व्यवस्था किये बिना समाजमें स्थिरता आनेमें 
' कठिनाई जाती है उसी प्रकार स्लियों और पुरुषोंके परस्पर सम्बन्धका 
समुचित विचार किये विना स्वस्थ और सदाचारी समाजका निर्माण होना 
असम्भव मोक्षमागर्म जहाँ भी ब्रह्मचय अगुज्नतका उल्लेख आया है 
वहाँ पर केवछ इतना ही कहा गया है कि श्रती श्रावकको स्वसत्रीसन्‍्तोष या 
पसस्त्रीत्वागका श्रत स्वीकार करना मोक्षमा्गकी सिद्धिमें प्रयोजक है। 
किन्तु वहाँपर स्वस्त्री किसे माना जाय और परस्त्री किसे इसका कोई 
विवेक नहीं किया गया है। इतना अवश्य है कि इसी अतके अतीचार 
प्रकरणमें 'विवाह” और “परिण्हीत' शब्द आते हैं। इसलिए इस आधार 
से यह माना जा सकता है कि विवाहिता या परियगहीता स्त्री ही स्वस्त्री हो 
सकती है, अन्य स्त्री नहीं । तो भो ब्रह्मचय अगुज्ञतमें परविवाहकरणकी 
परिंगणना अतीचार रूपसे की जानेके कारण विदित होता है क्रि विवाह 
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घर्मका अद्भ न होकर सामाजिक व्यवस्थाका अज्ज है। यद्यपि उत्तरकालीन 
सागारघधर्मामतद और लाटीसंहिता आदि अ्रन्थोंमे कन्याके लक्षण, वरके 
लक्षण और स्वजातिमें विवाह आदि विधि-विधानोंका भी निर्देश किया 
गया है। तथा त्रिवर्णाचारमें इस पर एक स्वतन्त्र प्रकरण ही लिखा गया 
है। परन्तु इतने मात्रसे विवाहको मोज्षमागम प्रयोजक चारित्रका अज्ञ 
नहीं माना जा सकता है, क्योंकि महापुराणमें जैनघर्मका ब्राह्मणीकरण 
कर देनेके बाद हो चारित्रका प्रतिपादन करनेवाले भ्रन्थोंमे विवाहके 
सम्बन्ध इस प्रकारका विधि-विधान किया गया है। इसके पूवकालवततों 
आचार ग्रन्थोंमें नहीं । 
इस विषयको और स्पष्टरूपसे समभनेके लिए पूजाका उदाहरण लीजिए। 
पूजाका दूसरा नाम कृतिकर्म है| इसका करना ग्रहस्थ और मुनि दोनोंके 
लिए. आवश्यक है। प्रारम्भमें णहस्थ पूजामें चाह्म जल्ादि द्वव्यका भी 
आश्रय लेता हैं। किन्तु जैसे जेसे वह चाह्य परिग्रहका त्याग करता जाता 
है वेसे वेसे बह बाह्य जल्ादि द्रव्यका आश्रय छोड़ता जाता है और अन्तमें 
वह भी मुनिके समान मन, वचन और कायके आश्रयसे पूजा करने लगता 
है। यह पूजाविधि है जो परम्पस्या मोक्षमें प्रयोजक होनेसे मोक्षमार्गका 
मानी जाती है। किन्तु इसप्रकार किसी भी शाखत्रकारने विवाहकों 
मोन्नमागका अच्ज नहीं बतलाया है | प्रत्युत यह एक हद तक कामवासना 
की तृप्तिका साधन होनेसे संसारका ही प्रयोजक माना गया है। परविवाह- 
करण अतीचार पर टीका करते हुए पण्डितप्रवर आशाधरजी कहते हैं कि 
“जिसने स्वस््रीसन्‍्तोष अणुव्रत या परस्नीत्याग अगुज़त॒लिया है उसने यह 
प्रतिज्षञ की है कि में अपनो ल्लीके सिवा न तो अन्य स्रीके साथ मंथुनकम 
करूंगा और न कराऊंगा । ऐसी अवस्थामें परविवाहकरण और मैथुनकरण 
इनमें कोइ फरक न रहनेसे ब्रती श्रावकके लिए वह निषिद्ध ही है ।' परिडत 
लीके ये वचन वस्त॒त्थितिके सूचक हैं। विवाह होने मात्रसे कोई ब्रह्मचर्याणु 
मंती नहीं मान लिया जाता | हिंसा न करने, भूठ न बोलने, चोरों न करने 
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और अर्थके अरजन करनेके कुछ सामाजिक नियम हैं| यदि कोई गहस्थ 
उन नियमोंको पालन करते हुए जिस प्रकार उस उस अखुब्रतकोी धारण 
करनेवाला नहीं हो. जाता उसी प्रकार सामाजिक विधिके अनुसार केवल 
विवाह करने तथा उचित रीतिसे उसका पालन करनेमात्रसे कोई ब्रह्मचर्याणु- 
ब्रती नहीं हो जाता | पुराणोंमें खद्रिमीलकी कथा आई है। अन्य मनुष्यों 
को मुनिवन्दनाके लिए जाते हुए देख कर बह भी उनके साथ मुनिवन्दना 
के लिए. जाता है | मुनिद्दारा सब्रको धर्मोपदेश देनेके बाद किसीने कोई 
व्रत लिया ओर किसीने कोई व्रत लिया | यह देख कर उसकी भी इच्छावत 
लेनेकी होती है। वचनालाप द्वारा यह जान लेने पर कि इसने अपने 
जीवनमें काक पक्तोका वध कभी नहीं किया है, मुनिमहाराजने उसे 
जीवनपयंन्तके लिए. काक पक्चीके वध न करनेका ही नियम दिया | इस 
उदाहरणसे स्पष्ट है कि जब तक किसी अपेक्षासे संयमको पुष्ट करनेवाली 
कोई विधि मोक्षमा्गके अभिप्रायसे नहीं स्वीकार की जाती तब तक वह 
धर्मका अद्ग नहीं बन सकती | यही कारण है कि किसी भी आचायने 
विवाहको धार्मिक अनुष्ठानमें परिगणित नहीं किया है। इतना ही नहीं, 
ब्रती आावकका स्व! का किया गया विवाह भी वैसे ही धामिक अनुष्ठान 
नहीं माना जायगा जैसे उसका धनका अजन करना या अजुब्तोंकी मर्यादाके 
भीतर असत्य बोलना धामिक अनुष्ठान नहीं माना जा सकता । 

इस प्रकार विवाह एक सामाजिक प्रथा है यह ज्ञात हो जाने पर 
इस बातका विचार करना आवश्यक हैं कि समाजमें केवल सवर्ण विवाह 
ही मान्य रहे हैं या असबर्ण विवाहोंको भी वही मान्यता मिली है 
जो सवर्ण विबाहोंकी मिलती आई हैं। हरिवंशपुराणमें कन्याका 
विवाह किसके साथ हो ऐसा ही एक प्रश्न बसुदेवका स्वयंवर 
विधिसे रोहिणीके साथ विवाह होनेके प्रसद्धसे उठाया गया 
है। वहाँ चतलाया है कि जब गायकके वेषमें उपस्थित वसुदेवके गलेमें 
रोहिणीने वरमाला डाल दी तब्र कुलीनता और अकुलीनताकी लेकर 
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बड़ा हंगामा उठ खड़ा हुआ । स्थयंचर मण्डपर्म उपस्थित हुए राजाश्रोर्म 
तरह तरहकी बातें होने लगीं। कोई इसका समर्थन करने लगे ओर कोई 
इसे अपना परामव मानने लगे | अन्तमें सबको कछुमित देखकर बसुदेवने 
कहा कि 'स्वयंवरको प्राप्त हुई कन्या योग्य वरका वरण करती है। वहाँ 
कलीनता और अ्रक्लुल्लीनताका सवाल ही खड़ा नहीं होता । ऐसा कोई 
नियम नहीं है कि जो ल्ोकमें कुलीन माना जाता है वह सुभग ही होता 
और जो अकुलीन माना जाता है वह दुर्भग ही होता है । कुलीनता और 
अकलीनताके साथ सौभाग्य और दुर्भाग्यका अविनाभाव सम्बन्ध नहीं है। 
अतएव लोग शान्त हों |? हरिवंशपुराणके इस कथनसे विदित होता है 
कि प्राचीन कालसे ही विवाहमें योग्य सम्बन्धता विचार होता आया है, 
कुल्ीनताका नहीं | 

यद्यपि पुराण साहित्यमें कुछ अपवादोंकी छोड़ कर अधिकतर उदाहरण 
सवर्ण विवाहक्रे ही मिल्तते हैं और एक दृष्य्सि ऐसा होना उचित भी है। 
किन्तु इसका यदि कोई यह अर्थ लगावे कि समाजमें असवर्ण विवाह कभी 
मान्य ही नहीं रहे हैं तो उसका ऐसा विचार करना ठीक नहीं है, क्योंकि 
उसमें सबण विवाहके साथ असवर्ण विवाहके उदाहरण तो पाये ही जाते हैं। 
साथ ही ऐसे भी उदाहरण पाये जाते हैं जिनसे सिद्ध होता है कि व्यमि- 
चारजात कन्याके साथ विवाह होने पर भी न तो समाजमें कोई रुकावट 
डाली जाती थो और न उन दोनोंके धार्मिक अधिकार छिननेका ही प्रश्न 
खड़ा हाता था । 

दरिवंंशपुराणमें चाददत और वसन्तसेनाकी कथा आई है। बसन्त- 
सेना वेश्या पुत्री होते हुए भी उसके साथ चारुदततने विवाह किया था। 
वहाँ बसन्तसेनाके द्वारा अगुव्रतघर्म स्वीकार करनेका भी उल्लेख है। 
इससे थोड़ी मिन्न एक दूसरी कथा उसी पुराणमें आई है । उसमें बतलाया 
दे कि वीरक श्रेष्ठीकी स्री वनमाछाको राजा सुमुखने बलात्‌ अपने घरमें रख 
लिया और उसे पट्रानी पद पर प्रतिष्ठित किया | कालान्तरमें उन दोनोंने 
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मुनिको विधिपूयंक आहार देकर और पुण्यत्रन्ध कर उत्तम भोगमूमिं प्राप्त 
की । लगभग इसी प्रकारकी एक कथा प्रद्युम्नचरितमें आती है। उससमें 
बतलाया है कि हेमरथ राजाकी पत्नी चन्द्रप्रभाको राजा मघुने बलात्‌ 
अपहरण कर उसे पट्टरानी बनायां ओर काल्लान्तरमें दोनोंने मुनिधर्म और 
आर्थिकाके त्रत स्वीकार कर सद्गति पाई । ये ऐसे उदाहरण हैं जो अपने 
में स्पष्ट हैं । यहाँ पर अन्तके दो उदाहरण हमने केवल यह बतलानेके 
लिए. उपस्थित किये हैं कि ऐसे व्यक्ति भी, जिन्होंने सामाजिक नियमोंका 
उल्लंघन किया है, धर्म धारण करनेके पात्र माने गये हैं | इससे धार्मिक 
विधि-विधानोंका सामाजिक रीति-रिवाजोंके साथ सम्बन्ध नहीं है यह स्पष्ट 
हो जाता है। ह 
संक्षेपमें उक्त कथनका सार यह है कि मनुस्मृति आदि ब्राह्मण 
अ्न्‍्थोंमें विवाहके जो नियम दिये गये हैं उन्हें महापुराणके समयसे लेकर 
जैन परस्परामें भी स्वीकार कर लिया गया है। परन्तु इतने मात्रसे पूर्व- 
काल़में उन नियमोंका उसी रूपमें पालन होता था यह नहीं कहा जा 
सकता । स्पष्ठ है. कि विवाह सामाजिक प्रथा होनेसे देश, काल और 
परिस्थितिके अनुसार समाजकी सम्मतिपूरवक उसमें परिवतेन होता रहता 
है। महापुराणका यह वचन कि “किसी कारणसे किसी कुठुम्बमें दोष लग 
जाने पर राजा आदिकी सम्मतिसे उसे शुद्ध कर लेना चाहिए |! इसी 
अमभिप्रायक्रो पुष्ट करता है। 


स्पृश्यास्पृश्य घिचार-- 


यह तो हम पहले ही बतला आये हैं कि महापुराणके पूर्व कालवतों 
जितना जैन पुराण साहित्य उपलब्ध होता है उसमें शूद्रके स्पृश्य और 
अस्पृश्य ये भेद इृष्टिगोचर नहीं होते । मात्र सर्वप्रथम महापुराणकी कुछ 
प्रतियोमें पाये जानेवाले दो श्ल्लोकोंमें शूद्रके इन भेदोंकी चस्वा की गई 
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है। वहाँ गहस्थ अवस्थामे राज्य पदका भोग करते हुए. भगवान्‌ ऋषभदेव 
के मुखसे कहलाया गया हैं कि कारुऔर अकारुके भेदसे शूद्ध दो प्रकार 
के हैं। धोची आदि कारु शूद्ध हैं और उनसे भिन्न शेष सब अफार शुद्ध 
हैं | कारु शूद्र स्पृश्य और अस्एश्यके भेदसे दो प्रकारके हैं। जो प्रजासे 
बाहर रहते हैं वे अस्पृश्य शूद्र हैं और नाई आदि स्पृश्य शूद्व हैं। शूद्ध 
वर्णके इन भेदोंकी चस्चा श्रुतसागर सूरिने षटप्राभ्तकी टीकासें को 
है | तथा त्रेवर्णिकाचारमें भी स्पृश्य शूद्रोंके कुछ भेद दृष्टिगोचर होंते हैं | 
कहीं कहीं कार शूद्रोंके भोज्य शूद्र और अमोज्य शुद्र इन भेदोंका सी उल्लेख 
मिलता है। तात्यय यह है कि महापुराणके धाद किसी न किसी रूपमें उत्तर- 
कालीन जैन साहित्यमें शूद्रवर्णके स्पुश्य और अस्पृश्य भेदोंको स्वीकार कर 
लिया गया हैं। साथ ही महापुराणमें शूद्रोंकी यत्किश्वित्‌ जो भी धार्मिक 
अधिकार दिये गये हैं उनमें किसी किसीने और भी न्यूनता कर दी है। 
उद्ादरणार्थ महापुराणमें शूद्वमात्रके लिए. एक शाटकत्रतका उल्लेख 
है। किन्तु प्रायश्चित्तचूलिकाकार यह अधिकार सब शूद्वोंका नहीं मानते । 
वे कहते हैं कि कारुशद्रोंमे जो भोज्य शूद्र हैं उन्हें हो ज्लुल्ल॒क ब्रतकी 
दीक्षा देनी चाहिए | यहाँ यह स्मरणीय है कि महापुराणमें शूद्रवर्णके 
अआवान्तर भेद राज्यपदका भोग करते हुए भगवान्‌ ऋषभदेवके मुखसे 
कराये गये हैं और उन्हें एक शाय्कत्रत तकका धर्माघिकार भरतचक्रब॒तोकि 
सुखसे दिलाया गया है। यही कारण है कि महापुराणसे उत्तरकालमें जैन- 
धर्मके मर्मश्ञ गुशभद्र , सोमदेव और आशाधर प्रभ्ति जो मी कतिपय आचार्य 
ओर विद्वान हुए हैं उन्होंने इस धार्मिक हस्तक्षेपको पूरे मनसे स्वीकार 
नहीं किया हे | इतना ही नहीं, जैेवणिकाचारके कर्ता सोमसेन भट्टारक 
तकको आगमविदित सत्यका अपलाप करनेमें असमर्थ होनेसे यह स्वीकार 
करना पड़ा है कि ब्राह्मण, छत्रिय, वेश्य और शूद्र ये चारों वर्ण क्रियाओंके 
भेदसे कहे गये हैं| जैनधर्मके पालन करनेमें दततचित्त ये सब्र बस्धुके 
समान है अर्थात्‌ रत्नत्रवधर्मकी पाछन करनेकी दृष्टिसे इनमें नीच-ऊच- 
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पनका कोई भेद नहीं है। इस अथंको व्यक्त करनेवाला जैवर्णिकाचारका 
वचन इस प्रकार है-- 


विप्रक्षत्रियविट् शूद्रा प्रोक्ताः क्रियाविशेषतः । 
जैनधर्म पराः शक्तास्ते सच वान्धवोपमा: 9४२॥ अ० ७॥ 


जो जिसकी प्रकृति नहीं होती है उसपर बाहरसे प्रकृतिविरुद्ध यदि 
कोई वस्वु थोपी जाती है तो उसका जो परिणाम होता है ठीक वही परि- 
णाम जेनधर्मपर जन्मसे वर्णव्यवस्थाके थोपनेका हुआ है। किसी मनुष्यको 
मत्त-मूत्र साफ करते समय या चाण्डाल आदिका कर्म करते समय न 
छुआ जाय इसमें किसीको बाधा नहीं है । किन्तु इतने मात्रसे वह और 
उसका वंश सवंदा अछूत बना रहे और वह धार्मिक अनुष्ठान द्वारा 
आत्मोन्नति करनेका अधिकारी न माना जाबे इसे जेनधर्म स्वीकार नहीं 
करता । सोमदेवसूरिने नीतिवांक्याम्तमें लिखा है कि जिनका आचार शुद्ध 
है; जो गह, पात्र ओर वस्त्रादिकी शुद्धिसे युक्त हैं तथा स्नान आदि द्वारा 
जिन्होंने अपने शरीरकों भी शुद्ध कर लिया है वे शुद्ध होकर भी देव, 
द्विज और तपस्वियोंकी पूजा आदि कर्मको करनेके अधिकारी हैं | परिडत- 
प्रबर आशाधरजीने मी सागारघर्मामृतमें इस सत्यको स्वीकार किया है | 
धर्म आत्माकी परिणति विशेष है। वह बाह्य शुद्धिकि समय होता है 
और अन्य काल्में नहीं होता ऐसा कोई नियम नहीं है| जिस प्रकार 
किसी साधुके मत्न-मूत्र आदिके त्यागद्धारा शरीरशुद्धिके काह्ममें 
साधुधर्मका सद्भाव देखा जाता है उसी प्रकार वह रोगादि निमित्तवश या 
अन्य किसी कारणुवश साधुके बाह्य मल्से लिप्त अवस्थामें भी देखा जाता 
है | वह वाह्य मलसे लिप्त है, इसलिए मुनिधर्म उससे छुटकारा पा लेता 
है और शरीर शुद्धिसम्पन्न है, इसलिए उसका मुनिधर्म पुनः लौट 
आता है ऐसा नहीं है | बाह्य शुद्धिको स्थान अवश्य है किन्ठ॒ उसकी 
एक मर्यादा है। - । 
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साधुके अछाईस मूलगुणोंगं अदन्‍्तथावन ओर अस्नान ये दो मूलगुण 
बतलाये हैं। साधुको आहार लेनेके पूर्व या बादमें दाँतों और जिह्ाकी 
सफाई नहीं करनी चाहिए। भोजनके अन्तमें वह कुरल्ला हार उनकी 
सफाई करनेका भी अधिकारी नहीं है। जल्लादि जिस पदार्थकों वह सुख 
द्वारा ग्रहण करता है उसका उपयोग वह जिह्ा आदिकी सफाईके लिए. 
नहीं कर सकता | यदि भोजनके मध्यमें अन्तराय होता है तो वह अन्तिम 
जलको भी ग्रहण नहीं कर सकता । वह किसी भी अवस्थामें अंगुली, नख 
और वृणादि द्वारा दाँतोंमें लगे हुए मत्नको दूर नहीं कर सकता । इतना 
करने पर ही साधु द्वारा अदन्‍्तधावन मूलगुणका पालन करना सम्भव 
माना जाता है। श्रस्नान मूलगुणके पालन करनेकी भी यही विधि है । 
मलके तीन भेद हैं--जल्ल, मर ओर स्वेद | जो मल्न शरीरके समस्त 
भागोंको ढक लेता है उसे जल्ल कद्दते हैं | पुरीष मूत्र, थूक और खखार 
आदिको मल कहते हैं तथा पसीनाको स्वेद कहते हैं। साधुका शरीर 
इन तीनों प्रकारके मलोंसे लिप होने पर भी वह स्नान नहीं करता। 
लोकमें जो पटा्थ अशुचि या अस्पृश्य माना जाता है उसका स्पश होने पर 
या शरीरसे संलग्न रहने पर साधु उसे दूर करनेके अमिप्रायसे भी स्नान 
नहीं करता यह उक्त कथनका तात्पय है। कितने ही साधु अपने लोकोत्तर 
उक्त गुणके कारण मलधघारी देव इस उपाधिसे विभूषित किये गये। इसका 
भी यही कारण प्रतीत होता है। इस प्रकार हम देखते हैं कि ल्ोकमें 
जिसे बाह्य शुद्ध कहते हैं, साधुके जीवनमें उसके लिए कोई स्थान नहीं 
है | इसलिए यह तो सुनिश्चित है कि साधुके मनमें यह व्यक्ति या अन्य 
कोई पदार्थ स्पृश्य है और यह अस्पृश्य है ऐसा विकल्प ही नहीं उठ 
सकता और यह ठीक भी है, क्योंकि उसने छोकमें प्रसिद्ध लोकाचाररूप 
धर्मका परित्याग कर परिपूर्णरूपसे आत्मघर्मको स्वीकार किया है, इसलिए 
शरीरादिके आश्रयसे संस्कार करनेकी जितनी विधियाँ हैं उनका वह मन, 
वचन ओर कायसे पूरी तरह त्याग कर देता है। 

रे 
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ह तो मुनिधर्ममें चाह्मशुद्धिकी स्थिति है। अब राहस्थघर्ममें बाह्म- 
शुद्धिको कहाँ कितना स्थान है इस पर विचार कीजिये। गहस्थ धर्मकी 
कुल क्षाएँ ग्यारह हैं। आर्थिका अछाईस मूलगुणोंका पालन करती ह 
परन्तु उनका समावेश ग्रहस्थधर्मके अन्तर्गत होकर भी उन्हें एक शाटिका- 
मात्र परिग्रहको छोड़कर अन्य सब आचार मुनिके समान करना पड़ता है। 
वे भी मुनिके समान न स्नान करती हैं और न दतोन आदि द्वारा जबिह्मा 
और दाँतोंको साफ करती हैं | जिस साड़ीको उन्होंने पहिना है उसे ही 
निरन्तर पहिने रहती हैं | वर्षा आदिके निमित्तसे उसके गीली हो जानेपर 
एकान्तमें उसे मुखा कर पुनः पहिन लेतो हैं | तात्पय॑ यह है कि आर्थिकाएँ 
स्वीकृत एक साड़ीको छोड़कर अन्य किसी प्रकारका वस्त्र स्वीकार नहीं 
करती । स्वीकृत साड़ीके जी होकर फट जाने पर आचार्यकी अनुज्ञापूर्वक 
ही वे दूसरी साड़ीको स्वीकार करती हैं | यह आर्थिकाओंका शुद्धिसम्पन्धी 
लौकिक धर्म है। ऐलक, क्ुल्लक और क्लुल्लिकाओंका शुद्धिसम्बन्धी 
लौकिक घर्म छगभग इसी प्रकारका है। थद्यवि इन तीनोंके मूलगुणोंमें 
अस्नानत्रत और अदन्तधावन त्रत सम्मिलित नहीं हैं, इसलिए ये इन 
ब्रतोंका पूरी तरहसे पालन नहीं करते । परन्तु इतना अवश्य है कि इनमेंसे 
जिसके लिए एक या दो जितने वत्र स्वीकार करनेकी विधि बतलाई है 
वह उनसे अधिक बल्लोंको नहीं रखता | प्रथमादि प्रतिमासे लेकर दसवीं 
प्रतिमा तकके अन्य गहस्थोंके लिए. भी इसी प्रकार अल्लग-अलग जो 
नियम बतलाये हैं उन नियमोंके अन्तर्गत रहते हुए; ही वे लौंकिक धर्म- 
का आश्रय करते हैं। तात्यर्य यह है कि लोकाश्रित व्यवहारशुद्धि धर्मका 
आवश्यक अक्ग नहीं है | वह तो जहाँ जितनी आत्माकी त्यागरूप निर्मल 
परिणतिरूप धर्मके रहते हुए अविरोधरूपसे सम्मव है, को जाती है | किन्तु 
उसके करनेसे न तो गुणोत्कष होता है और नहीं करनेसे न गुणहानि 
होती है । वास्तवमें गुणोत्कष और गुणहानिका कारण आत्माका निर्मल 
और मलिन परिणाम है | अतः जैनधर्ममें आत्माके अन्तरद्भ परिणामोंकी 
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सम्हाल पर ही बल दिया गया है, स्नानादिरूप चाहाशुद्धि पर नहीं। इस 
भावको व्यक्त करनेवाल्ा यशस्तिलक चम्पूका यह श्लोक ध्यान देने 
योग्य है-- 
एतहिविन धर्माय नाधर्माय तदक्रियाः । 
धर्मपुष्पात्नतश्रोत्रवन्द्नादिविधानवत्‌ ॥ 
आश्वास ८, पु० ३७३ | 

तात्पय यह है कि जिस प्रकार दम, पुष्प और अक्षत आदिसे की 
गईं वन्दनादि विधि न तो धर्मके लिए होती है और दर्भ आदि द्वारा बन्द- 
नादि विधि नहीं करना न अधर्मके लिए होती है उसी प्रकार स्नान आदि 
विधि न धर्मके लिए है और उसका नहीं करना अधमंकारक भी नहीं है । 

यद्यपि आजकल अधिकतर आर्यिका, ऐलक ओर छुल्लक प्रति दिन वस्त्र 
बदलते हैं। शरीरका स्नान आदि द्वारा संस्कार करते हैं। वस््रका प्रच्चालन 
स्वयं या अन्यके द्वारा कराते हैं, एकाधथिक वस्र ओर चदई आदि रखते 
हैं, कमएडलु और चटाई आदिको लेकर चलनेके लिए गरहरुथ और भृत्य 
आदिका उपयोग करते हैं। इतना हो नहीं, उनके पास और भी अनेक 
प्रकारका परिग्रद देखा जाता है। परन्तु उनकी इस सब्र प्रव्ृत्तिको न तो 
उस पटके अनुरूप ही माना जा सकता है और न ऐसी प्रद्धत्ति करनेबाला 
व्यक्ति मोक्षमार्गों ही हो सकता है। एक प्रकारसे देखा जाय तो वर्तमान- 
कालमें अधिकतर मुनि, आर्यिका, ऐलक ओर ज्ञुल्लक इस सबने अन्तरक्ष 
परिणामोंकी तो बात छोड़िए, वाह्य आचार तकको तिलाञ्जलि दे दी है। 
साधुका गहस्थोंका आमन्त्रण प्राप्तकर विवक्षित नगरादिके लिए गमन करना, 
जुलूस और गाजे-बाजेके साथ नगरमें प्रवेश करना, ऐसे स्थानपर, जहाँ 
सबका प्रवेश निषिद्ध है और जो अनाइत द्वार नहीं है, ठहरना, गहस्थोंके 
द्वारा निर्दिप्ट स्थानपर मल और मूत्र आदिका विसर्जन करना तथा अपने 
साथ मोटर, साइकिल ओर भत्य आदिको रखकर चलना यह सब मुनिधर्म 
की विडम्बना नहीं है तो ओर क्या हैं! परन्तु वत्तमानमें यह सत्र चलता 
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है | ग़हस्थ भी इन सब्न कार्योंमें खूब रस लेते हैं । यदि इन सब कार्योंको 
प्रोत्साहन देनेके लिए. किसी साधु या त्यागीको साधन सम्पन्न गहस्थ 
मिल जाते हैं तो कहना ही क्‍या है। इसे समयकी बलिहारी ही कहनी 
चाहिए | यहाँ पर इन सब बातोंके निर्देश करनेका हमारा अभिप्राय इतना 
ही है कि जहाँ हम बाह्य शुद्धिकि नामपर धर्ममें विपरीतता लाये हैं वहाँ 
हमने और भी अनेक प्रकारकी विपरीतताओंको प्रश्रय देकर धर्मकी दिशा 
ही बदल्ल दी है । 

माना कि गहस्थ स्नान करता है, मुख प्रज्ञालन करता है, स्वच्छ- 
वतल्ल रखता है तथा सफाईके और भी अनेक कार्य करता है। किन्दु इतने 
मात्रसे उसके ये सब्र काय धर्म नहीं माने जा सकते। लौकिक शुद्धिका 
अथ ही बाह्य शुद्धि है जो आरम्मके विना सम्भव नहीं है। इनके सिवा 
गहस्थ आवश्यकतावश और भी अनेक प्रकारके आरम्म करता है। वह 
व्यापार करता है, खेती-बाड़ी करता है, राज्य या सभा सोसाइटीका 
सद्बालन करता है, विवाह करता है, सन्तानोत्पत्तिके लिए प्रयत्न करता है, 
अपनी सन्‍्तानकी शिक्षा आदिका प्रबन्ध करता है, धन सम्बयकर उसका 
संरक्षण करता है और नहीं माढूसम कितने कार्य करता है तो कया उसके 
इन सत्र कार्योंकी धर्म कार्योंमें परिगणना की जा सकती है ? यदि कहा जाय 
कि ये सब आरम्म हैं| इनके करनेमें एक तो जीववध होता है और दूसरे 
ये मोक्षमार्ग में प्रयोजक न होकर संसारके ही बढ़ानेवाले हैं, इसलिए इन्हें 
करनेसे धर्मकी प्राप्ति होती है ऐसा नहीं कह्ा जा सकता | यदि यह बात 
है तो विचार कीजिए. कि स्नान आदिको धर्म कैसे माना जा सकता है। 
अर्थात्‌ नहीं माना जा सकता | स्पष्ट है कि जिसे हम बाह्य शुद्धि कहते 
है उसका धर्म अर्थात्‌ मोक्षमागंके साथ रअ्चमात्र भी सम्बन्ध नहीं है | 
वास्तवमें जैनधर्मका मुख ही स्नान आदि आरम्भके त्यागकी ओर है। 
इसलिए, स्नान आदिको घर्मसंज्ञा नहीं दी जा सकती है। यही कारण है कि 
गहस्थधर्ममें भी जहाँ पर्व दिनोंमें उपवास आदिका विधान किया गया है 
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वहाँ स्नान आदिका पूरी तरहसे निषेध ही किया गया है। इससे मालूम 
पड़ता है कि मोक्षमार्गम जिस प्रकार स्नान आदिके लिए कोई स्थान 
नहीं है उसी प्रकार छूत और अछूतपनके लिए भी कोई स्थान नहीं है, 
क्योंकि जैनघर्म वर्णाअ्रम धर्म नहीं है, इसलिए. इसमें यह मनुष्य स्प्ृश्य है 
और यह मनुष्य अस्प्ृश्य है इसके लिए रअ्अमात्र भी स्थान नहीं हो 
सकता । तथा यह कारण बतल्लाकर किसीको धर्माधिकारसे वश्चित भी नहीं 
किया जा सकता | 


ब्राह्मणवर्ण मीमांसा 


प्राह्मणवर्णकी उत्पत्ति 


पहले हम तीन वर्णोंकी मीमांसा कर आये हैं। एक चौथा वर्ण 
ब्राह्मण है। अन्य वर्णोंके समान इस वर्णका भी आगमसाहित्यमें और 
पुराण कालसे पूर्वके आचार ग्रंथोंमें नामोल्लेख तक नहीं किया गया है। 
इस आधारसे यदि वर्णव्यवस्थाकों जैन परम्परामें पुराणकालकी देन कहें 
तो कोई अत्युक्ति न होगी। पुराणोंमें सबे प्रथम इसका नामोल्लेख 
आचाये जटासिंहनन्दिने वराद्भचरितमें किया है। वहाँ उन्होंने जन्मसे 
प्राह्मणवर्शंकी बड़े हो कठोर शब्दोंमें भत्सना करते हुए, उनके जीवनका 
सज्ञीव चित्र उपस्थित कर दिया है। जन्मसे कोई बरस हो सकता है इसके 
वे तीत्र विरोधी हैं। उनके मतसे लोकमें जो दयाका पालन करते हैं वे ही 
ब्राह्मण हैं। वराज्नचरितके बाद क्रमसे पश्चपुराण दरिबंशपुराण और 
महापुराणका स्थान है| इन तीनों पुराणोंमें ब्राह्मणवर्णकी उसत्ति लगभग 
एक प्रकारते बतलाई गई है। इन पुराणोंके कथनका सार यह है कि 
दिग्विजयके बाद सुखपूर्वक राज्य करते हुए भरतचक्रवतोंके मनमें एक बार 
जिनधर्मानुयाबी गहस्थोंका आदर-सत्कार करनेका विचार आया | तदनुसार 
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उसने देश-देशान्तरसे त्रती आवकोंको आमन्त्रित किया । तथा उनकी 
परीक्षाके लिए उसने मुख्य राजप्रसादके सामनेके प्रांगणमें जो आदि 
धान्योंके नव अंकुर उत्पन्न कराये। भरतचक्रवर्तीने आमन्त्रणकी घोषणा 
गाँव-गाँव टिंढोरा पिव्याकर कराई थी, इसलिए घनके ल्ोभवश अती 
श्रावकोंके साथ बहुतसे अन्रती शहस्थ भी चले आये। किन्तु जो अन्रती 
ग्ृहस्थ थे वे तो हरित अंकुरोंको कूचते हुए. राजप्रसादमें प्रवेश करने लगे 
और जो ब्ती गहस्थ थे वे बाहर ही खड़े रहे। यह देखकर मरतचक्रवर्तीने 
अत्नती णहस्थोंकों तो बाहर निकलवा दिया और ज्ती रहस्थोंको दूसरे मार्ग 
से भीतर बुलवाकर न केवल उन्हें दान सम्मानसे सम्मानित किया | किन्तु 
ब्रती गहस्थोंकी ब्राह्मण” इस नामवात्ली एक सामाजिक उपाधि स्थापित 
की और इस बातकी पहिचानके लिए कि ये रलत्रयधारी ग्रहस्थ हैं उन्हें 
हेमसूत्र या रल्त्रय सूत नामक सामाजिक चिहसे चिहत किया । जैन 
पुराणोंके अनुसार यह व्राह्मणबणुकी उत्पत्तिका संक्षित इतिहास है। 


ब्राह्मणपचर्ण और उसका कर्मे-- 


यह तो स्पष्ट है कि भरतचक्रवर्तीने जिन त्रती आवकोंको आमन्त्रितकर 
आआह्यण” इस नामकी उपाधि दी थी ओर दानादि सम्मानसे सम्मानित 
किया था वे इसके पूर्व क्षत्रिय, वैश्य और शूद्धवर्णके ही मनुष्य ये । 
पध्राह्मण” उपाधि मिलनेके बाद ही वे लोकमें ब्राह्मण कहे जाने लगे और 
अपनी पहिचानके लिए रज्नत्रयसूत्र धारण करने लगे थे) प्रक्ृतमें 
विचारणीय यह है कि वे इसके बाद भी पहलेके समान अपनी आजीविका 
करते रहे या भरतचक्रवतोंने उनकी आजीविका भी बदल दी ? जहाँतक 
वराद्भचरित, पद्मपुराण और हरिवंशपुराणसे इस प्रश्नका सम्बन्ध है, यह 
स्पष्ट प्रतीत होता है कि व्रती भ्रावकोंके लोकमें ब्राह्मण इस नामसे प्रसिद्ध 
हो जानेपर भी वे अपनी आजीविका अ्रसि आदि घट कर्मसे ही करते रहे | 
इतने मात्रसे उनकी आजीविका नहीं बदल गई ) वराज्भचरित आदि उक्त 
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पुराणोंमें ब्राह्मणोंकी स्व॒तन्त्र आजीविकाका निर्देश नहीं करनेका यही कारण 
है | इतना अवश्य है कि भरत चक्रवतोंके दृष्टन्त द्वारा आचारय॑ रविषेण 
और द्वितीय जिनसेन इतना अवश्य ही सूचित करते हैं कि व्रती श्रावकोंका 
अन्य गहस्थोंकों समय-समयपर दानादिके द्वारा उचित सम्मान अवश्य 
करते रहना चाहिए ताकि वे निराकुल्ततापूर्वक अपनी आजीविका करते हुए, 
मोक्षमार्गमें गे रहें। किन्तु महापुराणके कर्ता आचाये जिनसेन इस मतसे 
सहमत नहीं जान पड़ते | इस मामलेमें वे मनुस्मृतिका अनुसरण करते हुए 
उनकी आजीविकाके साधनरूपसे याजन, अध्यापन ओर प्रतिग्रह इन तीन 
कर्मोंका अलगसे उल्लेख करते हैं। यहाँपर यह बात अवश्य ही ध्यानमें 
रखनी चाहिए कि यद्यपि ब्राह्मणवर्णकी उत्पत्तिके समय तो महायपुराणके 
कर्ता आचाय जिनसेन मात्र ब्रती श्राबकोंको ब्राह्मणरूपसे स्वीकार करते हें, 
किन्तु वादमें वे इसे भी एक स्वतन्त्र जाति मान लेते हैं। इसलिए उनके 
सामने अन्य जातियोंके समान इस जातिके स्वतन्त्र कर्मका प्रश्न खड़ा 
होना स्वाभाविक है और इसीलिए उन्होंने मनुस्मृतिके अनुसार ब्राह्मण 
जातिके याजन आदि कर्म बतलाये हैं। परन्तु इनके पूवबतों अन्य 
पुराणकारोंके सामने इस प्रकारकी विकट समस्या उपस्थित ही नहीं थी, 
क्योंकि उनके मतानुसार यदि कोई ब्रतोंको स्वीकारकर ब्राह्मण कहलाने 
लगता दे तो इतनेमात्रसे उसे अपनी पुरानी आजीविका छोड़नेका कोई 
कारण नहीं हैं। स्पष्ट है कि पप्मपुराण और हरिवंशपुराणके अनुसार 
ब्राह्मण यह संज्ञा छोकमें जन्म या कमके आधारसे प्रचलित न होकर 
प्रतोंके आधारसे प्रचलित हुई थी, अ्रतः जैनमतानुसार ब्राह्मणवर्णका असि 
आदि छुद् कर्माके सिवा अन्य कोई स्वतन्त्र कर्म रहा है यह नहीं कहा 
जा सकता | तात्पय यह है कि यदि ज्षत्रिय ब्रतोंको स्वीकारकर ब्राह्मण 
बनता हैं तो वह असि कमसे अपनी आजीविका करता रहता है, यदि वैश्य 
प्रतोंकी स्वीकारकर ब्राह्मण चनता है तो बह कृषि और वाणिज्य कर्मसे 


अपनी आजीविका करता रहता है और यदि शद्ग ब्रतोंको स्वीकारकर ब्राह्मण 


९ शः 
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बनता है तो वह विद्या और शिल्मकर्म द्वारा अपनी आजीविका करता 
रहता है | ब्राह्मण स्वतन्त्र वर्ण न होकर ज्ञत्रियादि तीन वर्णोंके आश्रयसे 
है। केवल ब्रतोंको स्वीकार करनेके कारण यह पद योजित किया गया है, 
अतः जैन मान्यतानुसार ब्राह्मणवर्णका क्षत्रियादि तीन वर्णोंके कर्मको 
छोड़कर अन्य स्वतन्त्र कोई कर्म नहीं हो सकता यही निश्चित होता है। 
भगवान्‌ ऋषभदेवने आजीविकाके साधनरूप कर्म ही केवल छुह बतलाये 
हैं | इससे भी उक्त तथ्यकी पुष्टि होतो है 


एक प्रश्न ओर उसका समाधान-- 


महापुराणमें ब्राह्मण व्की उत्पत्तिके प्रसंगसे जो कथा दी गई है 
उससें बतलाया गया है कि भरत महाराजने सब्र राजाओंके पास यह खबर 
भेजी कि आप लोग अलग-अलग अपने-अपने सदाचारी इष्ट अनुजीवियोंके 
साथ हमारे यहाँ होनेवाले उत्सवर्मं सम्मित्रित होनेके लिए आमन्त्रित 
किये जाते हैं । इस परसे बहुतसे विद्वान यह अर्थ फल्नित करते हैं कि 
भरत महराजने केवल सब राजाओं ओर उनके सगे सम्बन्धियोंकों ही 
आमन्त्रित किया था, शुद्रोंको नहीं | किन्तु उनका ऐसा सोचना भ्रमपूर्ण 
है, क्योंकि अनुजीवी शब्दका अर्थ सगे सम्बन्धी न होकर आश्रित जन 
होता है | इसछिए मालूम पड़ता है कि भरत महराजने केवल राजाश्रों 
ओर उनके सगे सम्बन्धियोंकी ही आमन्त्रित नहीं किया होगा । किन्तु 
शजाओंके आश्रयसे रहनेवाले जितने भी सदाचारी क्षत्रिय, वैश्य और 
शुद्ध थे उन सबको आमन्त्रित किया होगा। महापुराणके .पूर्व कालवर्तो 
पद्मपुराणमें बतल्ाया है कि मुनिजन अपने शरीरमें ही निस्पृह् होते हैं, वे 
उद्िष्ट आहारको भी अहण नहीं करते यह जान कर भरत महराजने आदर 
सत्कार करनेके अभिप्रायसे सम्यग्दष्टि ग़हस्थोंकी आमन्त्रित किया । हस्विंश 
पुराणमें भी लगभग यह बात दुहराई गई है | इससे भी विदित होता हैं 
कि भरत महाराजने केवल सदाचारी ज्षत्रियों या ज्षत्रियों और वेश्योंको 
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ही आमन्त्रित नहीं किया होगा | किन्तु उस समय ज्षत्रियों, वैश्यों और 
शुद्रोंमें जितने सम्यग्दृष्टि श्ावक होंगे उन सब्रको आमन्न्रित किया होगा । 
पदश्मपुराण और हरिवंशपुराणसे तो इस बातका भी पता लगता है कि भरत 

हराजने यह आमन्त्रण राजाओंके पासन भेज कर सीधा जनतामें 
प्रचारित कराया था | अतः जिन्हें यह शंका है कि ब्राह्मण वर्णकी उत्पत्ति 
केवल ज्ञत्रिय ओर वैश्योंमेंसे की गई थी उन्हें इस समाधान द्वारा अपने 
भ्रमको दूर कर लेना चाहिए। यह वात दूसरी है कि बादमें महापुराणकारने 
जन्मसे वर्णव्यवस्थाको स्वीकार कर जो त्रतोंको धारण करते हैं वे ब्राह्मण 
कहलाते हैं इस मान्यता पर एक प्रकारसे पानी ही फेर दिया है। 


यज्ञोपवीत मीमांसा 

महापुराणम यजश्ञोपचीत-- 

यशोपवीत क्‍या है और उसे कौन वर्णका मनुष्य धारण करनेका 
अधिकारी है इस प्रश्नका विस्तृत विचार करनेवाला महापुराण प्रथम 
ग्रन्थ है | वहाँ इसे ब्रह्मसूत्र, रत्नत्रयसूत्र और यज्ञोपवीत आदि कई नामों 
द्वारा सम्बोधित किया गया है। इसकी व्याख्या करते हुए, आचार्य जिनसेन 
लिखते हैं कि सर्वज्ञदेव की आज्ञाकों प्रधान माननेवाला वह द्विज जो 
मन्त्रपूवक सूत्र धारण करता है वह उसके ब्रतोंका चिह्न है) वह सूत्र द्रव्य 
ओर भावके भेदसे दो प्रकारका है। तोन लरका जो यज्ञोपवीत है वह 
उसका द्रव्ययूत्र है और हृदयमें उत्पन्न हुए. सम्यग्द्शन, सम्य्शान और 
सम्यक्चारित्र गुणोंब्प जो आवकका सूत्र है वह उसका भावसूत्र है।' 
उन्होंने ब्राह्यणबर्ण की उत्पत्तिके प्रसड्गसे यह भी लिखा है कि भरत 
महाराजने पष्मनामको निधिसे प्राप्त हुए एकसे लेकर ग्यारह तक की 
संख्यावाले ब्रह्ममत्न नामक सून्नोंसे उन ब्राह्मणोंको चिह्नित किया | इस 
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द्वारा आचाय जिनसेन यह सूचित करते हैं कि एक प्रतिमावाले ब्राह्मणको 
भरत महाराजने एक सूत्रसे चिह्नित किया ओर दो अ्रतिमावाले ब्राह्मणको 
दो सूत्रोंसे चिहित किया । इसी प्रकार प्रतिमा क्रमसे एक एक सूत्र बढ़ाते 
हुए अन्त ग्यारह प्रतिमावाले ब्राह्मणकी ग्यारह सूत्रोंसे चिह्नत किया। 
उपनीति क्रियाका कथन करनेके प्रसड़से उन्होंने भरत महाराजके मुखसे 
ब्राह्मण, क्षत्रिय और बैश्य ये तीन वरणुवाले मनुष्य उपनीति आदि 
संस्कारोंके अधिकारी हैं यह कहला कर यह भी सूचित किया है कि ब्राह्मण 
बणकी स्थापना करते समय भरत महाराजने क्षत्रिय, वैश्य ओर शूद्ध इन 
तीन वर्णो्मेसे जती आवकोंको चुन कर ब्राह्मण वर्णकी स्थापना की. थी | 
किन्तु उन्हें उपदेश देते समय उन्होंने इस व्यवस्थाकों समाप्त कर जन्मसे 
चर्णव्यवस्था स्वीकार कर त्ी | तदनुसार उन्होंने उपनीतिसंस्कारके आश्रयसे 
भरत महाराजके मुखसे ये नियम कहलवाथे कि प्रथम ही जिनालयमें जाकर 
जिसने अहितन्तदेवकी पूजा की है ऐसे उस चालकको जत देकर उसका 
मौंजीवन्धन करना चाहिए.। जो चोटी रखाये हुए है, जिसकी सफेद घोती 
और सफेद दुपट्टा है, जो वेष ओर विकारोंसे रहित है तथा जो ब्तोंके 
चिन्हस्वरूप यज्ञपवीत सूत्रको धारण कर रहा है ऐसा वह बालक उस समय 
ब्रह्मचारी कहा गया है। उस समय उसका चारित्रोचित अन्य नाम भी रखा 
जा सकता है | उस समय घड़े वैमबवाले राजपुत्रको छोड़कर सबको 
मिक्ताइसिसे निर्वाह करना चाहिए और राजपुत्रको भी नियोगबश 
अन्तःपुरमें जाकर किसी पात्रमें मिच्षा लेनी चाहिए, भिक्षामें जो कुछ 
प्रात हो उसका कुछ हिस्सा देवको अपण कर बाकी बचें हुए योग्य 
अन्नका स्वयं भोजन करना चाहिए. |! इसके कितने लरका यशजोपवीद 
होता है इसका स्पष्टीकरण करते हुए उन्होंने ब्रतचर्या संस्कारका चिरूपण 
करते हुए कहा है कि उसका सात लरका गुथा हुआ यज्ञोपवीत होता है । 


१. प्चे इ८, श्लो० १०७-१०८। २, पर्व ३८, श्लो० ११२ । 
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भहापुराणमें ब्रतावतार क्रियाका विवेचन करते हुए यह भी बतलाया है 
कि जत्र उक्त ब्रह्मचारी विद्याध्ययन कर चुकता है तब वह उन समस्त चिह्ोंको 
छोड़ देता है जो उसके हतचर्या क्रियाके समय पाये जाते हैं। इस परसे 
बहुतसे मनीषी यह आशंका करते हैं कि बादमें उसके यशञोपबीत भी नहीं 
पाया जाता। स्वयं आचार्य जिनसेनने इस सम्बन्ध कुछ भी निर्देश नहीं 
किया है, इसलिए, इस प्रकारकी शंका होना स्वामात्रिक है। किन्तु 
दीज्ञान्वय क्रियाश्रोंमे भी एक उपनीति क्रिया कही गई है और उससें 
यशोपवीत घारण करनेका विधान है | इससे ऐसा प्रतीत होता है कि चाहे 
जैनधर्ममं नवदीक्तित हो और चाहे कुल परम्परासे जैनी हो, आचाये 
जिनसेनके अमभिप्रायानुसार यज्ञोपवीतका धारण करना द्विजमान्नके लिए. 
आवश्यक है। पहले ब्राह्मण वर्णकी स्थापनाके समय भी आचार्य जिनसेनने 
यशोपवीतका उल्लेख किया है । इससे भी उक्त कथनकी पुष्टि होती है । 

प्रकृतमें विचारणीय यह है कि प्रत्येक यहस्थ कितने ल्रका यशोपवीत 
धारण करे, क्योंकि ब्राह्मण वर्णकी उत्पत्तिका निर्देश करते समय तो 
आचाय जिनसेनने भरत चक्रवर्तीके मुखसे यह कहलाया है कि जिस 
गहस्थने जितनी प्रतिमाएँ स्वीकार की हों उसे उतने त्वरका यज्ञोपवीत 
धारण करना चाहिए और आगे कन्नन्चय क्रियाओंका निर्देश करते समय 
उन्होंने तीन लरके यज्ञोपवीतका उल्लेख किया है, इसलिए, प्रत्येक णहस्थके 
मनमें यह प्रश्न उठना स्वाभाविक है कि इनमेंसे किस बचनको प्रमाण 
मान कर चला जाय ! प्रश्न कुछ जटिल है और महापुराणमें इसका 
समाधान भी नहीं किया गया है। प्रत्युत दिखाई यह देता है कि जहाँ पर 
आचार्य जिनसेनको जो इष्ट प्रतीत हुआ वहाँ पर उन्होंने उसकी मुख्यतासे 
वर्णुन कर दिया है। पूर्वापर अविरोधता कैसे बनी रहे इसका उन्होंने ध्यान 
नहीं रखा है| परिणाम यह हुआ है कि वर्तमान कालमें जितने श्रावक हैं 
उनमेंसे एक भो श्रावक महापुराणमें प्रतिपादित विधिके अनुसार यज्ञोपचीत 
धारण नहीं करता | इसझ्ले विपरीत प्रायः तीन लरके यज्ञोपवीतका सर्वन्न 
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प्रचार देखा जाता है। तथा जो विवाहित ग्रहस्थ हैं वे एक अपना और 
एक अपनी पत्नीका इस प्रकार तीन-तीन ल्वर्के दो यज्ञोपवीत धारण 
करते हुए भा देखे जाते हैं। इसमें सन्देह नहीं कि महापुराणके बाद 
प्रायः अधिकतर लेखकोंने यज्ञोपवीत और गर्भाधानादि क्रियाओंको स्वीकार 
कर लिया है। आचाय जिनसेनके साथ उन सभ्रके कथनका सार यह है 
कि पूजा करने और दान देनेका वही तीन वर्णका ग्रहस्थ अधिकारी है 
जिसने यज्ञोपवीतको धारण किया है। 


पद्मपुराण और हरिवंशपुराण-- 


यशोपवीतके पक्तुमें महापुरण ओर उसके उत्तर कालबतों साहित्यका 

यह मत है। किन्तु इससे मिन्न एक दूसरा विचार और है जो महापुराणके 
पूवकालवर्ती पद्मपुराण और हरिवंशपुराणमें वर्णित है। इन दोनों पुराण 
थॉँमें इसे यशोपवीत नहीं कहा गया है। तीन वर्णके प्रत्येक मनुष्यको 
इसे धारण करना चाहिए यह भी इन पुराण ग्रन्थोंसे नहीं विदित होता | 
महापुराणमसें गर्भान्‍वय आदि जिन क्रियाओंका विवेचन दृष्टिगोचर होता है 
उनकी इन पुराणुकारोंको जानकारी थी यह भी इन पुराणोंसे नहीं जान 
पड़ता | भरत महाराजने ब्राह्मण वर्णकी स्थापना की यह मान्यता महा- 
पुराणसे पूर्व की है, इसलिए इसका उल्लेख इन पुराणोंमें अवश्य हुआ 
है। किन्तु ततोंका चिह मानकर सन्न ब्राह्मणोंको यज्ञोपवीत अवश्य घारण 
करना चाहिए. इस मतसे ये पुराणकार सहमत नहीं जान पड़ते । उन्होंने 
इसका जो विवरण उपस्थित किया है वह बड़ा ही दिलचस्प जान पड़ता 
है। पद्मपुराणके कर्ता आचाये रविषेण उसे मात्र आभूषण मानते हुए 
प्रतीत होते हैं। उनके. इसके विधषयसें कहे गये “सरत्नेन चामीकरमयेन 
सूत्नचिह्नन' शब्द ध्यान देने योग्य हैं । इन शब्दोंका अर्थ होता है--“रत्न 
युक्त स्वर्णमय सूत्रचिह्! । विचार कीजिए, इन शब्दोंका फलितार्थ रत्न 
जटित स्वणंमय हारके सिवा ओर क्या हो सकता है । आज-कल जच किसी 
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खाप्त समारम्ममें सम्मिलित होनेके लिए. निश्चित व्यक्ति आमन्त्रित किये 
जाते हैं तो उनके वस्त्रके अग्रभागमें सामनेकी ओर पदक आदि लगानेकी 
पद्धति है । पद्मपुराणके अनुसार ब्राह्मण वर्णकी स्थापना करते समय मस्त 
महराज द्वारा स्वीकार की गई पद्धति लगभग इसी प्रकार की जान पड़ती 
है। भरत महाराज सब प्रकास्के साधनसम्पन्न देवोपनीत नो निधियोंके 
स्वामी चक्रवतों राजा थे, इसलिए उन्होंने पदक आदिका उपयोग न कर 
उसके स्थानमें अपने अनुरूप रत्नजटित स्वरणहारका उपयोग किया होगा 
यह सम्भव है। इससे अधिक इसे अन्य किसी प्रकारका महत्त्व नहीं दिया 
जा सकता | यह आचाये रविषेणके कथनका सार है। 

हरिवंशपुराणके कर्ता आचार्य जिनसेनके कथनका फल्लितार्थ लगभग 
इसी प्रकारका है। किन्तु उसमें थोड़ा फरक है। वे इसे रत्नत्रयसूत्ररूपसे 
स्वीकार करके भी उसे न तो घागोंका बना हुआ मानते हैं और न स्वर्णसूत्र 
ही मानते हैं। वे मात्र इतना स्वीकार करते हैं कि भरत महाराजने 
काकरणीरत्नके आश्रयसे सम्यग्दृष्टि श्रावकोंको रत्नत्रयसून्नसे चिह्नित किया | 
सम्यन्दष्टि श्रावकोंको यह चिहित करनेका कार्य क्या हो सकता है इस 
बातका निर्णय करनेके लिए हमें सब प्रथम काकणीरत्नके कार्यके ऊपर 
दृष्टिपात करना होगा । महापुराणमें ऐसे दो स्थल हमारी दृष्टिमं आये हैं 
जिनसे काकणी रत्नके कार्योपर प्रकाश प्रड़ता है। प्रथम स्थल विजयाध 
प्वतकी गुफामें प्रकाश करनेके प्रसंगसे आया है। वहाँ बतलाया है कि 
भरत महाराजकी आज्ञासे गुफाकी दोनों ओर की मित्तियों पर काकणीरत्न 
का आश्रय लेकर सूर्य और चन्द्र उकेरे गये | दूसरा स्थान बृषभाचल 
पव॑त पर भरत महाराज द्वारा अपनी प्रशस्ति लिखानेके प्रसद़्से आया 
है। वहाँ काकरणीरत्न द्वारा प्रशस्ति उकेरी गई यह बतलाया गया हैः | 
ये दो प्रमाण हैं जो काकणी रत्नके कार्य पर प्रकाश डालते है| जिस 


$. प० ३२, श्लो० १७ | २ प० ३२, श्लो० १४१। 


२०६ वर्ण, जाति और घर्म 


समय भरत महाराज सम्पन्दष्टि श्रावकोंकों छाँट-छाँट कर अपने महत्लमें 
प्रवेश करानेमें लगे हुए थे उस समय वे उनके मस्तक आदि अज्ञ-विशेषमें 
काकणी रत्नके द्वारा रत्नत्रयके प्रतीकरूप तीन लकीरे उकेरते जाते होंगे। 
हरिवंशपुराणमें इस सम्बन्धमें जो कुछु कहा गया है उसका यही भाव 
प्रतीत होता है। जिस प्रकार भारतीय नारियाँ अपने हाथ आदियमें गुदना 
गुदाती हैं। या कोई शिवभक्त अपने मस्तक पर त्रिपुंड़का चिह्न अ्रद्धित 
करा लेते हैं, हरिवेशपुराणके आधारसे भरत महाराज द्वारा की गई यह 
क्रिया लगभग इसी प्रकार की जान पड़ती है । 
यह उक्त दोनों पुराणोंके कथनका सार है। इससे हमें एक नया 
प्रकाश मिलता है जिस पर अ्रमी तक सम्मवतः बहुत हो कम विचारकोंका 
ध्यान गया है। इन उल्लेखोंके आधारसे हम यह मान सकते हैं कि 
भरत महाराजने ब्राह्मणवर्णकी स्थापना करते समय हार पहिनाने या 
तीन लकीरोंको उकीरने की जो भी क्रिया की होगी उसका महत्त्व तात्कालिक 
रहा होगा । मोक्षमार्गके अभिप्रायसे ब्रतोंको स्वीकार करनेवाले गहस्थको 
इसका किसी भी रूपमें अन्थानुकरण करनेकी आवश्यकता नहीं है। 
शोपवीत अपनेमें एक परिग्रह है | इसलिए व्रतोंके चिन्हरूपमें इसे धारण 
करनेका उपदेश त्रिकालमें नहीं दिया जा सकता। मालूम पड़ता है कि 
एकमात्र इसी अभिप्रायसे इन पुराणकारोंके मतानुसार भरत महाराजने 
ब्रतोंके चिन्हरूपमें यश्ञोपवीतका विधान नहीं किया होगा | 


निष्कर्ष-- 

यज्ोपवीतके विषयमें परस्पर विरोधी ये विचार हैं जो जैनपुराणोंमे 
उपलब्ध होते हैं । इससे ज्ञात होता है कि जैन-परम्परामे यह विधि कभी 
भी प्रचलित नहीं रही है। केवल लोकरूढ़ि देखकर इसका कथन भरत 


महाराजके सुखसे कराया गया है। यशोपवीतकों जैनधर्ममें स्वीकार नहीं 
करनेका यह एक काररण तो है ही। साथ ही और भी अनेक कारण है 
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जिनको देखते हुए. जैनघर्ममें यश्ञोपवोतको स्थान नहीं मिल सकता। 
खुलासा इस प्रकार 
१, प्राचीन जैन साहित्यमें “यज्ञ शब्द नतोब्रतोंके अर्थमें आता है और 
न पूजाके अर्थ ही उपलब्ध होता है। “यज्ञ! इस शब्द द्वारा मुख्यतया 
ब्राह्मण घर्मके क्रियाकाण्डका ही बोध होता है। २. भगवान्‌ ऋषमभदेवने 
तीन वर्णकी स्थापना करते समय ज्षुत्रिय और वैश्योंकी वर्णके चिहृरूपसे 
यजशोपवीत धारण करनेका उपदेश नहीं दिया था। ३. प्रतिमाओंके कथन 
में और खासकर ग्यारहवीं प्रतिमाके कथन खशण्डवत्र ओर लंगोटीके 
साथ यज्ञोपचीतका कहीं भी उल्लेख नहीं पाया जाता । ४. श्रावकके बतों 
थो स्त्रियाँ और तियश्व मो धारण करते हैं। परन्तु उनके त्रतका चिह्न 
क्या हो इसका कहीं विधान देखनेमें नही आया। ५. गहस्थ स्तियाँ देवपूजा 
करती हैं और मुनियोंको आहार भी देती हैं। यदि यज्ञोपवीतके बिना कोई 
गहस्थ इन कार्योंकी करनेका अधिकारों नहीं है तो उनसे ये कार्य कैसे 
कराये ज्ञाते हैं | ६. बिन प्रमुख प्राचीनतम पुराणोंमें यज्ञोपवीतका उल्लेख 
है वे इसके स्वरूप, कार्य और आकार आदिके विषयमें एकमत नहीं है । 
७, तथा सोमदेवसूरि चार वग्णोंके कमके साथ यज्ोपवीतविधिको लौकिक 
बतलाकर इसमें वेद और मनुस्मति आदिको प्रमाण मानते हैं। धार्मिक 
विधिरूपसे वे इसका समथन तो छोड़िए, उल्लेख तक नहीं करते | ये व 
इसी प्रकार के ओर भी बहुतसे तथ्य हैं जो हमे यह माननेके लिए बाध्य 
करते दे कि जैनधर्ममं मोत्षुमागको दृश्टिसे तो यज्ञोपवीतको स्थान है ही 
हीं | सामाजिक दृष्टिसे भी इसका कोई महत्व नहीं है| इसे धारण करना 
ओर इसका उपदेश देना मात्र ब्राह्मणघर्मका अन्धानुकरण 
तो सुविदित बात हैं कि आजसे लगभग ३० वर्ष पूर्व उत्तर 
भारत और गुजरातमें वजश्ञोपवीतका नाम मात्रको भी प्रचार नहीं था। कुछ 
प्रती ध्रावकोंके शरीरपर ही इसके कभी कभी दर्शन हो जाते थे । दक्षिण 
भारतम भी इसका सावत्रिक प्रचार था यह मी नहीं कहा जा सकता | न 
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तो आावकोंकी इसके प्रति आस्था ही थी और न वे इसे पहिनना आवश्यक 
ही मानते थे । इसके सावंत्रिक प्रचारका कारण वर्तमान साधु समाज और 
कुछ परिडित ही हैं। उन्होंने ही आवकोंके मनमें यह धारणा पैदा की है 
कि जो श्रावक यज्ञोपवीत धारण नहीं करता वह न तो साधुकी आहार 
देनेका अधिकारी हैं और न जिनेन्द्रदेवकी पूजा ही कर सकता है। इसका 
यह तात्पय नहीं कि सभी साधु और परिडत यज्ञोपवीतके पक्षपाती हैं। 
आचाय सूयंसागर महाराज इस कालमें सबसे महान्‌ आचार्य हो गये हैं। 
उन्होंने मोक्षमार्गमें इसे कमी भी उपयोगी नहीं माना है | बहुतसे विचा- 
रक परिडतोंका भी यही मत है | 
अबसे लगभग ३०० वर्ष पहिले नाटक समयसार आदि महान भन्थों 

के रचयिता पण्डितप्रवर आशाधरजी हो गये हैं। उन्होंने अधंकथानक' 
नामकी एक पद्मत्रद्ध आत्मकथा लिखी है। उसमें उन्होंने अपनी सुख्य- 
मुख्य जीवनघटनाएँ लिपिवद्ध की हैं। उसके अनुसार एक बार वे अपने 
एक मित्र और श्वसुरके साथ भठ्क कर एक चोरोंके गाँवमें पहुँच गये। 
वहाँ रक्ताका और कोई उपाय न देख कर उन्होंने राज्िको ही धागा बँट 
कर यज्ञोपवीत पहिन लिए और माटीका तित्नक लगा कर ब्राह्मण बन गये। 
जिन शब्दोंमें उन्होंने इस घटनाकों चित्रित किया है यह उन्हींके शब्दोंमें 
पढ़िए-..- 

धसूत काढ़ि डोरा बढ्यो, किए जनेऊ चारि। 

पहिरे. तीनि तिहूँ जने, राख्यो एक डउबारि ॥ 

माटी लीनी भूमिसों, पानी छीनो ताल। 

विप्र भेष तीनों बनें, दीका कीनों भाल ॥। 

ये उनके शब्द है। इससे स्पष्ट है कि यज्ञोपवीत जैन परम्परामें कभी 

भी स्वीकृत नहीं रहा है और यह उचित मी है, क्योंकि मोक्षमार्गमें इसका 
स्मात्र भी उपयोग नहीं है | तथा जिससे समाजमें ऊँच-नीचका भाव 
बद्धमूल हो ऐसी समाजिक व्यवस्थाको भी जैनधर्म स्वीकार नहीं करता । 
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जिनदीज्ञाधिकार मीमाँसा 
आगम साहित्य-- 


भगवान्‌ महावीर स्वामीकी वाणीका मूल अंश जो कुछ भी बच सका 
वह षटखण्डागम और कषायप्राभृतमें सुरक्षित है इस तथ्यकी सब आचार्योंने 
एक स्वरसे स्वीकार किया है। साहित्यिक दृष्टिसे तो इनका महत्त्व है ही 
जीवन निर्माणमें भी इनका बड़ा महत्व है। चौदह मार्गणाएँ, चौदह 
गुणस्थान, संयमस्थान, संयमासंयमस्थान, सम्यक्त्व, जीवोंके भेद-प्रभेद, 
कर्मोंके भेद-प्रभेद और उनका उदय, उदीरणा, संक्रमण, अपकर्षण, बन्ध 
ओर सत्व आदि विविध अवस्थाएँ तथा कर्मोंकी क्षुपणा आदि प्रक्रिया 
आदि विविध विषयोंको ठीक रूपसे हम इनके आधारसे ही जान पाते हैं । 
अन्धकारमें भय्कनेवाले मनुष्यकों प्रकाशकी उपलब्धिसे जो ल्ञाभ होता 
है वही लाभ हम संसारी जन इन महान्‌ आगमग्रन्थोंके स्वाध्याय, मनन 
और अनुभवनसे उठाते हैं। संक्तेपमें हम कह सकते हैं कि वतमानकालमें 
जैनधरमका सही प्रतिनिधित्व करनेवाला एकमात्र यही मूल साहित्य है | यह 
वह कसौटी हैं जिसपर हम तदितर साहित्यको कसकर खरे और खोटेका 
शान कर सकते हैं। इस प्रकार आगमसाहित्यमें जहाँ जेनघर्मसे सम्बन्ध 
रखनेवाले जीवादि तत््वोंपर विविध प्रकारसे प्रकाश डाछा गया है वहाँ 
मोक्षमागके अद्भभूत सम्बस्दश न, सम्यग्शान और सम्यक्‌चारित्रके अधिकारी 
कौन-कौन जीव हैं, यद् चतलाते हुए. लिखा है कि जिसका संसारमें रहनेका 
अधिकसे अधिक अधपुद्धलपरिवर्तन काल शेष है और जो संशी पश्चेन्द्रिय 
पर्यात है उसके वदि देशनालबन्धि आदि चार ल्ब्धियोंपूवंक करणलब्धि 
होती तो सवप्रथम वह जीव प्रथमोपशम सम्यक्त्वको उत्रन्न करता है। यदि 
यह जीव कमभूमिज तिवश्व है तो संयमासंयमको और कर्ममूमिज मनुष्य है 


तो संयमासंयम या संयमको भी उत्नन्न कर सकता है। इतना अवश्य है कि 
५१४ 
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इन भावोंको उत्पन्न करनेवाला यदि मनुष्य है तो उन्हें उत्पन्न करते समय 
उसकी आयु आठ वर्षकी अवश्य होनी चाहिए । इससे कम आयुवाले 
मनुष्यको संयमासंयम और संयमधमंकी प्राप्ति नहीं होती। सम्यक्त्वके 
लिए यह नियम है कि यदि पर्यायान्तरसे वह साथमें आया है तो यह नियम 
लागू नहीं होता । किन्तु यदि वतंमान पर्यायमें उसे उत्पन्न किया- है तो 
उसे उत्पन्न करते समय भी उसकी आयु आठ वर्षकी अवश्य होनी 
चाहिए. | किन्तु संसारमें रहनेका काल कमसे कम शेष रहनेपर यह जीव 
सम्यग्द्शनादिको उत्पन्न करता है तो पूर्वोक्त अन्य नियमोंके साथ 
उसका मनुष्य होना आवश्यक है। ऐसा मनुष्य अन्तमुहूतके भीतर इन 
सम्यग्दशन आदिको उत्पन्न कर मोक्षका अधिकारी होता है। आगम 
साहित्यमें इन भावोंको उत्पन्न करनेके लिए उक्त नियमोंके सिवा अन्य 
कोई नियम नहीं बतलाये गये हैं| इतना अवश्य है कि आगम साहित्यमें 
जिन मनुष्यादि पर्यायोंमें इन भावोंकी उत्पत्ति होती है उनका विचार 
आध्यात्मिक दृश्टिसि किया गया है, शरीरशास्त्रकी दष्टिस नहीं, इसलिए 
अध्यात्मके अनुरूप शरीरशासत्रकी दृष्टिसे विचार करनेवाले छेदशासत्र आदि 
चरणानुयोगके अन्थोंमें बतल्ाया गया है कि कर्म भूमिज मनुष्योंमें भी जो शरीरसे 
योनि आदि अवयववाले मनुष्य हैं जिन्हें कि लोकमें स्री कहते हैं और.योनि 
व मेहन आदि व्यक्त चिह्रोंसे रहित जो मनुष्य हैं जिन्हें कि ल्ोकमें हिजड़ा 
व नपुंसक कहते हैं, इन दोनों प्रकारके मनुष्योंकी सम्यकत्व और 
संयमासंयमभावकी प्रासि तो हो सकती है| किन्तु इन्हें उस पर्यायमें रहते 
हुए संयममावकी प्रात्ति नहीं हो सकती। 

यह मूल आगम साहित्य व उसके अद्भभूत साहित्यका अमिग्राय 
है। इसमें वस्तुभूत आध्यात्मिक योग्यता और शारीरिक योग्यताके 
आधारसे ही विचार किया गया है। चार वर्णसम्बन्धी लौकिक मान्यताके 
आधारसे नहीं, क्योंकि वह न तो जीवनकी आध्यात्मिक विशेषता है और 
न शारीरिक विशेषता हो है। आजीविका आदि, लोकिक व्यवह्यरके 
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लिए. कल्पित होनेसे वह वस्तुभूत नहीं है, इसलिए उसके आधारसे वहाँ 
विचार होना सम्भव भी नहीं है, क्योंकि चार वण सम्बन्धी मान्यता ऐसी 
है जो कभी लोकमें प्रचलित रहती है ओर कभी नहीं मी रहती है। 
मनुष्यादिगतिसम्बन्धी जो आध्यात्मिक योग्यता है और योनि-मेहन आदि 
सम्बन्धी जो शारीरिक योग्यता है वह किसीके मिटाये नहीं मिंट सकती | 
यदि कोई ऐसा आन्दोलन करे कि हमें मनुष्यों और तियश्वोंको जातियोंको 
मिटा कर एक करना है या स्त्री-पुरुष भेद मिय कर एक करना है तो ऐसा 
कर सकना श्रान्दोलन करनेवालोंके लिए. सम्मव नहीं है। पर इसके 
स्थानमें कोई ऐसा आन्दोलन करे कि आगे चार वर्ण नहीं चलने देना है 
या चारके स्थानमें दीन, दो या एक वर्ण रखना है या मनुष्योंकी 
आजीविका आदि की व्यवस्था अन्य प्रकारसे करनी है तो आन्दोलन 
करनेवाले इस योजनामें सफल हो सकते हैं। इससे स्पष्ट है कि मनुष्यादि- 
गतिसम्बन्धी आध्यात्मिक योग्यता ओर योनि-मेहन आदि शारीरिक योग्यता 
के समान चार वर्गोंकी मान्यता वास्तविक नहीं है। इसलिए किस 
घणुवाला मनुष्य कितने संयमको धारण कर सकता है इसका विचार 
आगम साहित्यमें न तो किया ही गया है और न किया ही जा सकता है । 
इस विषयको थोड़ा इस दृष्टिस भी देखिए | पटखण्डागम जीवस्थान 
चूलिकाअनुयोगद्वारमें गत्यागतिका विचार करते हुए जिस प्रकार देवगतिसे 
आकर मनुष्यगतिमें उत्पन्न हुए जीवमें संयमासंयम ओर संयम आदिको 
धारण करनेकी पात्रताका निर्देश किया है उसी प्रकार नरकगतिसे आकर 
मनुष्यगतिसें उत्पन्न हुए जीवमें भी संयभासंयम्म और संयम आदिको 
घारण करनेकी पात्रताका भी निर्देश किया है। जिन्होंने आगमका अभ्यास 
किया है वे यह अच्छी तरहसे जानते हैं कि नरकमें अशुभ तीन लेश्याएँ 
ओर ऊपरके देवोंमें शुभ तीन लेश्याएँ पाई जाती हैं| तथा नारकी जीव 
पापच्रहुल और कल्पवासी देव पुण्यचहल होते हैं। एक यह भो नियम 
€ के नरकसे निकलकर मनुष्यगतिमें आनेपर अन्तमुहूर्त कालतक वही 
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लेश्या बनी रहती है। किसी हृदतक यही नियम देवपर्यायसे आनेबालेके 
लिए भी है| अत्र विचार कीजिए. कि वर्तमानमें जो चार वर्णोंकी व्यवस्था 
चल्ल रही है उसके आधारसे नरकसे निकल्नेवाला वह पापबहुल अशुभ 
लेश्यावाला जीव महापुराणके अनुसार किस वर्णमें उत्पन्न होगा ओर 
देवपर्यायसे निकलनेवाला वह पुण्यबहुल शुभ लेश्यावाला जीव किस वर्णमें 
उत्पन्न होगा । संयमासंयम या संयमको दोनों ही प्राप्त करनेवाले हैं। किन्हु 
नरक ओर देवगतिमें दोनों ही मिथ्यादृष्टि रहे हैं। आगममें यह नियम तो 
अवश्य किया है कि नरकसे निकल्लकर कोई जीव नारायण, प्रतिनारायण, 
बलभद्र और चक्रवर्ती नहीं होता | यह नियम भी किया है कि नरक और 
देवगतिसे निकलकर कमंभूमिज मनुष्य और तियश्व ही होता है। साथ ही 
देवोंके लिए. यह नियम भी किया है कि दूसरे कल्पतकके देव एकेच्धिव 
भी होते हैं। किन्तु वहाँ यह नियम नहीं किया है कि नरक या स्गेसे 
निकल्नेवाला अमुक योग्यतावाला जीव तीन वर्णमें उत्पन्न होता है और 
अमुक योग्यतावाला जीव शूद्ववर्ण्में उत्पन्न होता है, इसलिए. संसारी 
छुम्मस्थ प्राणियों द्वार कल्पित इन वर्णोंके आधारसे मोक्षमाग सम्बन्धी 
किसी भी ग्रकारकी व्यवस्था बनाकर उसको प्रमाण मानना उचित नहीं 
प्रतीत होता । यदि यही मान लिया जाता है कि पापी श्रौर अशुभलेश्या- 
वाले जीव शूद्ध होते हैं तथा पुण्यात्मा और शुभलेश्यावाले जीव ब्राह्मण, 
क्षत्रिय और वैश्य होते हैं तो विचार कीजिए, नरकसे निकलनेवाल्य वह 
अशुभ लेश्यावाल्ा पापी जीव जो संयमको घारण कर उसी भवसे मोक्ष 
जानेवाला है शूद्रवर्णमें उत्पन्न होगा या नहीं ! इसके साथ सम्भव होनेसे 
इतना और मान लीजिए कि अपनी जवानोकी अवस्थामें वह अझ्न- 
चोरके समान सातों व्यसनोंका सेवन करेगा और जिनागमके मार्गसे दूर 
भागनेका प्रयत्न करेगा | किन्तु जीवनके अ्रन्तमें काललब्धि आनेपर एक 
क्षणमें सनन्‍्मार्गपर लगकर बेड़ा पार कर लेगा | यदि कहा जाता है कि 
ऐसा जीव शूद्धवर्णमें उत्पन्न न होकर ब्राह्मणादि वर्णोंमिं उत्पन्न होगा तो 
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तीन वर्ण उत्तम हैं और शुद्ववर्ण निकृष्ट है यह किस आधारसे माना 
जाय | यदि यह कहा जाता है कि ऐसा जीव शूद्रव्णमें ही उत्पन्न होगा 
तो शूद्वर्णवाला मनुष्य संयमको घारणुकर मोक्ष नहीं जा सकता इस 
मान्यताकों स्थान कैसे दिया जा सकता है ? यह कहना कि ऐसा जीव पाप- 
बहुल और अशुम लेश्यावाला होकर भी आगे संयमको धारणकर मोक्ष 
जानेवाला है, इसलिए, वह तीन वर्णके मनुष्योंमें ही उत्पन्न होगा, कुछ 
ठीक प्रतीत नहीं होता, क्योंकि इसका नियामक कोई आगम वचन नहीं 
उपलब्ध होता । दूसरे तीन बणुके मनुष्य ही मोक्ष जाते हैं यह भो कोई 
नियम नहीं है, क्योंकि जो म्लेच्छु वरणृव्यवस्थाको ही स्व्रीकार नहीं करते वे 
भी संयमको धारणकर मोक्ष जाते हैं यह माना गया है। तथा जिस जातिमें 
लोकिक कुलशुद्धिका कोई नियम नहीं है उस जातिका मनुप्य मुनि रूपसे 
लोकमान्य होता हुआ वर्तमान कालमें भी देखा गया है। इसल्लिए, स्पष्ट 
हैं कि आगम साहित्यमें संबमासंयम और संयमकी घारण करनेके जो नियम 
बतलाये हैं वे अपनेमें परिपूर्ण हैं। उनमें न्यूनाधिकता करना चक्रवतीं 
राजाकी बात तो छोड़िए, सकल संयमकी घारण करनेवाले छुप्मस्थ साधुके 
अधिकारके बाहरकी बात है | नियम तो केवल्ली भगवान्‌ भी नहीं बनाते । 
वे तो वस्तुमर्यादाका उद्धादनमात्र करते हैं| इसलिए उनके विषयमें भी 
यह कहना समीचोन द्वोगा कि वे भी उन नियमोंकी न्यूनाधिक नहीं कर 
सकते, क्योंकि जे! एक केवलीने देखा ओर कहा है वही अनन्त केवलियोंने 
देखा और कहा समझना चाहिए। सोमदेवसूरिके द्वारा आगमाश्रित 
जैनधर्मकी अलोकिक धर्म कहनेका भी यही कारण है १ 


हे ०] 
आयचाय छुन्दकुन्द ओर सूलायार-- 


यह आगम साहित्यका अभिप्राय है। इसके उत्तरकालवर्ती आचार्य 
कुन्ददुन्दके साहित्य और मूलाचारका अभिप्राय भी इसी प्रकारका है | 
प्रदचनदारका चारित्र अधिकार, नियमसार और मूलाचार ये चरणानुयोगकरे 
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मौलिक ग्रन्थ हैं, इसलिए इनका महत्व और भी अधिक है। इनमें 
प्रधानतासे मुनि-आचारका ही प्रतिपादन किया गया है। भावप्राम्ततमें यह 
गाथा आई है--- 


भावेण होइ णग्गो मिच्छुत्ताइ य दोस चहद्ृऊर्ण । 
पच्छा दष्वेण मुणी पयडदि लिंग जिणाणाएं ॥७३॥। 


यह गाथा भाव्िद्ध और द्रव्यलिज्ञके अन्योन्य सम्बन्ध पर प्रकाश 
डालती है। भावलिद्नकी प्राप्ति मिथ्यात्व आदि अन्तरज्ञ परिणामोंके त्याग 
से होती है ओर द्रव्यलिद्धकी प्राप्ति मुनि पदके योग्य अ्रन्तरक्ष परिणामोंके 
साथ वच्भादिके त्यागपूवक बाह्य लिज्गको धारण करनेसे होती है। लोकमें 
यह कहा जाता है कि पहले दीपक जल्ाओगे तमी तो प्रकाश होगा । यदि 
दीपक ही नहीं जलाओगे तो प्रकाश कहाँसे होगा । यह मानी हुई बात है 
कि दीपक जल्लाना और प्रकाशका होना ये दोनों काये एक साथ होते हैं । 
फिर भी इनमें कार्य-कारण भाव होनेसे यह कहा जाता है कि पहले दीपक 
जलाओगे तभी प्रकाश होगा । आचाये कुन्दकुन्दने उक्त गाथा द्वारा यही 
भाव व्यक्त किया है। वे अन्तरज्ञ संयमरूप परिणामको कारण और बाह्य 
लिड़् धारणको उसका कार्य बतलाकर यह प्रकट करना चाहते है कि बाह्म 
लिड्ग तभी मुनित्रिद़् माना जा सकता है जब उसके साथ अन्तरज्ञमें संयम- 
रूप परिणाम हों । अन्यथा केवल द्रव्यलिज्ञको धर्म अर्थात्‌ मोक्षमा्गमे 
कोई स्थान नहीं है। 

इतने विवेचनसे दो बातें सामने आती हैं--एक भाव संयमकी, जिसका 
विवेचन आगम साहित्यमें विस्तारके साथ किया गया है और दूसरी भाव 
संयमके साथ होनेवाले द्रव्यसंयम की, जिसका विचार प्रवचनसार और 
मूलाचार आदिमें किया गया है। यह तो सिद्धान्त है कि अन्य द्रव्यको न 
कोई अहण करता है ओर न कोई छोड़ता है। केवल यह जीव अन्य द्वव्य 
को ग्रहण करने और छोड़नेके भाव करता है। यह जीव अपने भावोंका 
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स्वामी है, इसलिए उन्हींका कर्ता हो सकता है। अज्ञानी अवस्थामें वह 
अश्ञानमय भावोंका कर्ता बनता है ओर ज्ञानी होने पर बह ज्ञानमय भावों 
का कर्ता होता है। ऐसी वस्तु-व्यवस्था है। इसके रहते हुए; उपचारसे यह 
कहा जाता है कि इसने अन्य द्रव्यकी ग्रहण किया, इसने अन्य द्वव्यको 
छोड़ा । अन्य द्रव्यको छोड़ा इसका आशय इतना ही है कि अ्रत्॒ तक 
इसकी अन्य द्वव्यमें जो स्वामित्वकी बुद्धि बनी हुईं थी उसका त्याग किया। 
प्रकृतमें मावसंयमकारणक द्रव्यसंयम होता है ऐसा कहनेका भी यही 
अभिप्राय है। आचार्य कुन्दकुन्द और वहकेर स्वामीने इस सम्यक्‌ अमि- 
प्रायको समककर प्रवचनसार ओर मूलाचारमें द्रव्यलिज्ञकी व्यवस्थाका 
प्रतिपादन किया है। 
आचाय कुन्दकुन्द कहते हैं कि जब्र यह जीव भावसंयमके सम्मुख 
होता है तब उस भावको अपने कुटुम्बियों और इशष्टमित्रोंके समक्ष प्रकटकर 
उनकी सम्मतिपूर्वक घरसे विमुख हो आचार्यकी शरणमें जाकर उनके 
समक्ष अपने उत्कृष्ट भावलिड्ज के साथ द्रव्यलिज्गको प्रकट करता है। चरणा- 
नुयोगमें मुनिलिज्ञको प्रकट करनेकी यह पद्धति है। इसके बाद साधुका 
आचार-व्यवहार किस प्रकारका होता है इसका विचार उक्त आचार 
ग्रन्थोंमें विस्तारके साथ किया गया है । 
यह तो मानी हुई बात है कि जिसके भव्यत्व भावका विपाक होता है वह 
जीव अन्तरद्ध परिणामोंके होनेपर सम्यक्त्व आद्को घारण करनेका अधिकारी 
होता है। ऐसा जीव यदि देव, नारकी भोगभूमिज तियंश्व और भोगभूमिज 
मनुष्य होता है तो उसके सम्यग्दशन प्रकट होता है। कमंभूमिज पद्चेन्द्रिय संज्ी 
पर्याप्त तियञ्व होता है तो उसके सम्यग्दर्शन या इसके साथ संयमासंयम भाव 
प्रकट होता है और यदि कमंभूमिज गर्भज मनुष्य होता है तो उसके सम्यग्दशन 
या इसके साथ संयमासंयम या संयमभाव प्रकट होता है| इसके लिए इसे 
इच्चाकु आदि कुलमें ओर ब्राह्मण आदि जातियोंमें उत्पन्न होनेकी आव- 
श्यकता नहीं है | प्रवचनसार, नियमसार और मृलाचारमें किस कुल, वर्ण 
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और जातिवालिको सम्यकचारित्रकी प्राप्ति होती है और किस कुल, चरण 
ओर जातिवालेको इसकी ग्राप्ति नहीं होती इसका उल्लेख नहीं होनेका 
यही कारण है। कुल और जातिका जहाँ प्रसज़ आया है उनका आचार्य : 
कुन्दकुन्द आदिने निषेध ही किया है । | 
इन भन्थोंके बाद रत्नकरण्डका स्थान है। उसमें मुख्यरूपसे शहस्थ 
धर्मका प्रतिपादन किया गया है। उसका समग्ररूपसे अवलोकन करनेपंर भी 
यही निश्चय होता है कि जैनपरम्परामें मोक्षमार्ग में कुल, वर्ण और जातिको 
कोई स्थान नहीं है | इसी कारणसे उसमें मुनिदीक्षाके प्रसद्धसे वर्ण और 
जातिका नामोल्लेख न करके केवल इतना ही कद्दा गया है कि मोहरूपी 
अन्धकारका अभाव होनेपर सम्यस्द्शनकी प्रास्ति पूर्वक सम्बस्धानको प्रात 
हुआ साधु पुरुष हिंसादिके त्यागरूप सम्यकचारित्रको प्रा होता है। 


व्याकरण साहित्य-- 


इस प्रकार हम देखते हैं कि आचार्य समन्तभद्रके काल तक दिगम्बर 
जैन परम्परा अपने मूलरूपमें आई है। आचाय पूज्यपादके सर्वार्थसिद्धि आदि 
घार्भिक साहित्यका अवलोकन करनेसे भी यही निष्कर्ष निकलता है। इसमें 
सन्देह नहीं कि आचार्य पूज्यपाद अपने कालके बहुत बढ़े आगमश आचार्य 
हो गये हैं। तभी तो उनके मुखसे वे वचन प्रकाशमें आये थे जिनके 
द्वारा जाति और लिड्जकी तीव्रतासे निन्‍्दा की गई है। इतना ही नहीं, 
उन्होंने इन वचनों द्वारा जाति और लिड्गके विकल्प करने मात्रकों मोक्ष- 
मार्मका परिपन्‍थी बतलाया है। इस प्रकार एक ओर मोक्षमार्गमें उपयोगी 
पड़नेवाले उनके साहित्यकी जहाँ यह स्थिति है वहाँ उनके व्याकरण में 
'वर्शेनाईंद्र पायोग्यानाम)! सूतकी पढ़कर आश्चर्य होता है। वर्तमान काहमें 
जैनेन्द्र व्याकरणके दो सूत्रपाठ उपलब्ध होते हैं--एक महाद्त्तिमान्य और 
दूसरा शब्दार्णवमान्य । दोनों सूत्रपाठोंमें जितना अधिक साम्य है उतना ही 
अधिक वैषम्य भी है। कुछ विद्वान महाइतिमान्य सूत्रपाठको प्रमुख स्थान 
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देते हैं। किन्त॒ शब्दाणवक्के समान महादत्तिका रचनाकाल ही बहुत बादका 
है ओर यह काल जातिवादके आधारपर जैन साहित्यमें नई घारणाओं 
ओर मान्यताओंके प्रवेशका रहा है, इसलिए महावृत्तिके कर्ता अ्रमयनन्दिको 
अविकलसरूपमें मूल सूत्रपाठ उपत्नब्ध हो गया होगा यह कह सकना बहुत कठिन 
है। इतना स्पष्ट है कि यह सूत्र दोनों सूत्रपाठोंमें समानरूपसे पाया जाता 
है, इसलिए अनेक विपरीत कारणोंके रहते हुए यह कह सकना सम्भव नहों 
है कि सून्नगाठमें इसका समावेश अन्य किसीने किया होगा या लौकिक धर्मके 
निर्वादके लिए आचार्य पूज्यपादने स्वयं इसकी रचना की होगी। फिर भी 
कुछ तथ्योंको देखते हुए हमारा मत इस पत्तमें नहीं है कि महाइत्ति और 
शब्दाणवमें जिस रूपमें यह सूत्र उपलब्ध होता है, आचार पृज्यपादने 
इसकी उसी रूपमें रचना की होगी। कारणोंका विचार आगे करनेवाले 
हैं। जो कुछ भी हो, इस आधारसे कुछ विद्वान्‌ू अधिकसे अधिक यह 
धारणा बना सकते हैं कि आचार पूज्यपादके कालमें जैन परम्परामें इस 
मान्यताकी जन्म मिल चुका था कि शूद्धवर्णके मनुष्य मुनिदीक्षाके अधिकारी 
नहीं हैं। परन्तु न तो आचार्य पूज्यपादने ही इस मान्यताको धर्मशासत्रका 
अज्भ बनानेका प्रयत्न किया ओर न महापुराणके रचयिता आचाय जिनसेनने 
ही इसे सवश्ञकी वाणी बतलाया। आचार्य पूज्यपादने तो इसे अपने 
व्याकरण ग्रन्थमें स्थान दिया ओर आचाय जिनसेनको अन्य कोई आलम्धन 
नहों मिला तो भरत चकवतोके मुखसे इसका प्रतिपादन कराना इष्ट प्रतीत 
हुआ । इस स्थितिके रहते हुए भी हैं ये उल्लेख मोक्षमार्गकी प्रक्रियासे 
अनभिन्न अल्प प्रज्ञावाले मनुष्योंके चित्तमें विडम्बनाकी पैदा करनेवाले ही | 

अब थोड़ा शब्द शासत्रकी दष्टिसे इसके इतिद्ासको देखिए | वर्तमान 
कालमें जितने व्याकरण उपलब्ध दोते हैं उनमें पाणिनि व्याकरण सबसे 
पुराना है। ईसवी पूर्व ४५वीं शताब्दी इसका रचनाकाल माना जाता है। 
इसमें एक सूत्र आता है-- 

शद्भाणामसनिरवसितानाम्‌ ॥२8१ ०॥ 
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इसका शब्दार्थ है--अनिरबसित शूद्धवाच्ी शब्दोंका दन्द्रसमासमें 
एकवद्धाव होता है ।” मालूम पड़ता है कि पाणिनि कालमें शूद्व दो प्रकार 
के माने जाते थे--अनिससित शूद्ध और निरवसित शूद्र | पाणिनिने यहाँवर 
शूद्रोंके लिए स्पृश्य ओर अप्रश्य शब्दोंका प्रयोग नहीं किया है यह ध्यान 
देने योग्य बात है । 

पाणिनि व्याकरणपर सर्वप्रथम भाष्यकार पतञ्ञत्ि ऋषि माने जाते 
हैं। ये ईसवी पूर्व दूसरी शताब्दीमें हुए हैं। उक्त सूच्रकी व्याख्या करते 
हुए. वे लिखते हैं-- 

अनिरबसितानामित्युक्ते--कुतोडनिरवसितानाम्‌ १ आर्यावर्तादनिरवस- 
तानाम्‌। कः पुनराय्यावतः  प्रागादर्शात्यत्यक्कालकवनादक्षिणेन हिमवन्त- 
मुत्तरेण पारियात्रम | यद्येव॑ किष्किन्धगन्धिक॑ शकयवनं शौयक्रोअमिति 
न सिद्धथति । एवं तह्ाायनिवासादनिरवसितानाम्‌ | कः पुनरा्यनिवासः ! 
आमो घोषों नगर संवाह इति । एवमपि य एते महान्तः संस्त्यायास्तेष्व- 
भ्यन्तराश्वाण्डाला मृतपाश् वसन्ति | तत्र चण्डालमृतपा इति न तिद्धयति | 
एवं तर्हिं याज्ञात्कतमंणोडनिरठसितानाम | एवमपि 'तत्षायरकारं रजकतन्त॒- 
वायम! इति न सिद्धयति । एवं तर्हिं पात्रादनिरवसितानाम्‌ ) यैसुक्ते पात्र 
संस्कारेण शुद्धयति तेडनिरवसिताः । येभुक्ते पात्र संस्कारेणापि न शुद्धबति 
ते निरवसिता इति | 

यहाँपर पतञ्जलि ऋषिने 'अनिरवसित” शब्दके चार अर्थ किए हैं। 

प्रथम अर्थ आर्यावर्तसे अनिरवसित किया है। किन्तु इस अथंके करनेपर 
“किष्किन्धगन्धिकं शकयवनं शौरयक्रौद्यम! ये प्रयोग नहीं बनते, इसलिए 
इसे बदलकर दूसरा अर्थ आयनिवाससे अनिरवसित किया है | किन्तु इस 
अथथके करनेपर “चाण्डालमृतपा:? यह प्रयोग नहीं बनता, इसलिए इसे 
बदलकर तीसरा अर्थ यशसम्बन्धी कर्मसे अनिरवसित किया है। किन्तु 
इस अर्थके करनेपर 'तत्षायस्कारं रजकतन्त॒ुवायम? ये प्रयोग नहीं बनते, 
इसलिए, उन्हें चौथा अर्थ करना पड़ा है। इसमें उन्होंने बतलाया है कि 
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जिनके द्वास मोजन करनेपर भोजनके प्रयोगमें लाया गया पात्र संस्कार करनेसे 
शुद्ध हो जाता है वे अनिरवसित शुद्ध हैं और ऐसे शूद्रोंके वाची जितने 
शब्द हैं उनका इन्द्र समास करनेपर एकवद्धाव हो जाता है। यहाँपर 
व्यतिरेखमुखेन उन्होंने यह भी प्रकट कर दिया है कि जिनके द्वारा भोजन 
करनेपर भोजनके उपयोगमें लाया गया पात्र संस्कार करनेसे भी शुद्ध नहीं 
होता वे निर्वसित शूद्र हैं। इससे यह अपने आप फलित हो जाता है 
कि निरवसित शूद्रोंके वाची शब्दोंका &नद समास करनेपर एकवद्धाव नहीं 
होता | अनिरवसित शब्दका अथ करते हुए पतञ्ललि ऋषिने जितने 
उदाहरण उपस्थित किये हैं उनको देखते हुए मारूम पड़ता है कि वे. 
किष्किन्य, गन्विक, शक, यवन, शौयं, क्रौद्ध, तक्षु, अयस्कार, रजक 
ओर तन्तुवाय इन जातियोंको अनिरवसित शूद्र मानते रहे हैं। इससे यह 
भी मालूम पड़ता है कि उस कालमें आवश्यकता होनेपर इन जातियोंके 
पात्रादिका उपयोग ब्राह्मण आदि आय लोग करते रहे हैं। निरवसित 
शूद्रोंके उन्होंने चाएडाल और मृतप ये दो उदाहरण दिए हैं। उनके 
द्वारा की गई अन्तिम व्याख्यासे यह भी मालूम पड़ता है कि उनके कालमें 
ब्राह्मण आदि आय लोग इन जातियींके पात्र ग्रादि अपने उपयोगमें 
नहीं लाते थे। 

यह पतञ्जलि ऋषिके काल्लकी स्थिति है। उनके बाद पाणिनिक्ृषत 
व्याकरणपर काशिका, लछ्घुशब्देन्दुशेखर तथा सिद्धान्तकीमुदी आदि जितनी 
व्याख्याएँ लिखी गई हैं इन सबके कर्ताओंने अनिर्वसित शब्दका 
एकमात्र बही अथ मान्य रखा है जिसे अन्तमें पतल्नलि ऋषिने स्वीकार 
किया है। 

जैन व्याकरणोंमें भी शाकटायन व्याकरण तो पातक्लल्ष भाष्यका ही 
अनुसरण करता है, इसलिए उसके विषयमें तत्काल कुछ नहीं लिखना 
है। मात्र जैनेन्द्र व्याकरणकी स्थिति इससे कुछ भिन्न है, क्योंकि उसमें 
पाणिनिक्रे 'शूद्राणामनिरवसितानाम्‌” इस सूत्रके स्थानमें “वर्णुनाहँद्ुपा- 
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थोग्यानाम! यह सूत्र उपलब्ध होता है ) इसकी व्याख्या करते हुए महाइत्तिं 
में कहा गया है कि जो वर्णसे अहंद्रपके अयोग्य हैं उनके वाची शब्दोंका 
इन्द्र समास करनेपर एकवद्धाव होता है। यही बात शब्दाणवचन्द्रिका्मे 
भी कही गई है। प्रकृतमें यह स्मरणीय है कि यहाँपर एकबद्धावको लिए 
हुए सच उदाहरण स्पृश्य शूद्रजातियोंके ही दिए गये है । यथा-- 
तत्षायरकाग्म्‌ , कुलालचसुटम्‌ । 
हृ हम मान लेते हैं कि शाकटायन व्याकरणकी रचना जैनेन्द्र 
व्याकरणके बादमें हुई है। इसलिए यह सन्देह होता है कि जैनेन्द्र व्याकरणमें 
निबद्ध उक्त सूत्र शाकटायन व्याकरणके बादका होना चाहिए। अन्यथा 
: शाकटायन व्याकरणमें इसके अनुकूल या प्रतिकूल कुछ न कुछ अवश्य 
कहा गया होता । सोचनेकी बात है कि शाकटायन व्याकरणके कर्ता जैन 
आचाय होकर पातज्ञल्ष भाष्यका अनुसरण तो करें परन्तु जेनेन्द्र व्याकरण 
के एक ऐसे विशिष्ट मतका जो उनकी अपनो परम्पराको व्यक्त करनेवाला 
हो, उल्लेख तक न करें यह भल्ा कैसे सम्भव माना जाय ! 
यह कहना हमें कुछ शोभनीय नहीं प्रतीत होता कि शाकययनके 
कर्ता यापनीय थे, इसलिए सम्भव है कि उन्होंने इस मतका उल्लेख न 
किया हो, क्योंकि एक तो व्याकरणमें केवल अपने सम्प्रदायमें प्रचलित 
शब्दों या प्रयोगोंकी ही सिद्धि नहीं की जाती है। दूसरे वे दिगम्बर न होकर 
यापनीय थे यह प्रश्न श्रमी विवादास्पद है। तीसरे समग्र जेनसाहित्यका 
अध्ययन करनेसे विदित होता है कि 'शूद्व वर्णके मनुष्य मुनि दीक्षा लेकर 
मोक्षके अधिकारी हैं? इस विषयमें जैन परम्पराके जितने भी सम्प्रदाय हैं 
उनमें मतभेद नहीं रहा है | इन सम्प्रदायोंगें मतभेद के मुख्य विषय सवस्त्र 
मुनिदीक्षा, त्रीमक्ति ओर केवलीकवलाहार ये तोन ही रहे हैं)! इसलिए 
दिगम्बर तारकिकीने इन्हीं तीन विषग्रोंके विरोधमें लिखा है। शुंद्रोंकी 
दिगम्बर दीज्ञाके विरोधमें उन्होंने कुछ लिखा हो ऐजसा हमारे देखनेमें 
अभी तक नहीं आया है। तथा 'शूद्र दीक्षा नहीं ले सकता? इस बचनको 
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५ 
किसी आचायने भगवान्‌ की दिव्यध्वनि न डर हंभारे देखनेमें 
नहों आया है। उत्तरकालीन कुछ लेखकोंने यद्यपि इस मान्यताको 
धमंशास्त्रका अद्गभ बनाया है। परन्तु वह आचाय जिनसेनके कथनका 
अनुवादमात्र है; इसलिए यही ज्ञात होता है कि जेनेन्द्र व्याकरणका उक्त 
सूत्र शाकटायन व्याकरणके वादका होना चाहिए । जैनेन्द्र व्याकरणके 
सूत्रोंमें उलट-फेर हुआ है, उससे ऐसा होना सम्भव भी प्रतीत होता है। 
इस सूत्रको जेनेन्द्र व्याकरणका असली सूत्र न माननेका एक कारण और 
हैं। जो आगे दिया जाता है--- 
पतञ्ञलि ऋषिने वर्णव्यवस्थाको नहीं स्वीकार करनेवाली शक ओर 
यवन आदि अन्य जातियोंको पात्यशूदों? ( स्पृश्यश्द्रों ) मं ही परिगणित 
कर लिया है । ब्राह्मण परम्परामें पातञ्ञलभाष्यके सिवा अन्य साहित्यके 
देखनेसे भी यही विदित होता है कि उनमें तीन वर्णवाले मनुष्योंके सिवा 
अन्य जितने मनुष्यहैं उनकी परिगणना एकमात्र शूद्ववर्णके अन्तर्गत ही की 
गई है। मनुस्मृतिमें मनुमहाराज स्पष्ट कहते हैं कि ब्राह्मण, क्षत्रिय और 
वैश्य ये तोन वण द्विजाति हैं। मनुष्योंकी एक चौथी जाति और है जिसे . 
शुद्र कहते है। इसके सिवा अन्य पाँचवां वर्ण नहीं है। उल्लेख इस 
प्रकार है-- 
ब्राह्मण: क्षत्रियों वेश्यस्रयो वर्णा ट्विजातयः । 
चतुर्थ एकजातिस्तु श्ूद्रो नास्तितु पश्चमः ॥१०-४ 
इसलिए इन्द्र समासमें शक ओर यवन आदि अन्य जातियोंकी भी 
अनिरवसित शूद्रोंमें परिगणित करके उनके वाची शब्दोंका एकवद्धाव 
ने स्वीकार किया है | यद्यपि जेनेन्द्र व्याकरणके उक्त सूत्रके अनुसार 
भी यह व्यवस्था बन जाती है इसे हम स्वीकार करते हैं। किन्तु इसे 
स्वीकार करनेपर म्लेच्छ मनुष्योंकी शूद्वोंम प्रिगणना हो जानेके कारण 
शूद्रोके समान उनके लिए. भी मुनिदीक्षाका निपेघ हो जाता है| यह एक 
ऐसी आपत्ति है जिसका उक्त सूत्रके वर्तमान स्वरूपमें रहते हुए. वारणु 
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करना सम्भव नहीं है। यहाँ यह कहना हमें उचित प्रतीत नहीं होता कि 
अन्यत्र जिन म्लेच्छोंके लिए. मुनिदीक्षाका विधान किया गया है वे 
शक और यवन आदिसे मिन्न हैं, क्योंकि स्वयं पूज्यपाद आचाये तत्तार्थ- 
सूजके आयाम्लेच्छाश्व” (२-३६) सूत्रकी व्याख्या करते हुए स्लेच्छोंके 
अन्तद्वींपण और कमभूमिज ये दो भेद करके फर्मभूमिज स्लेच्छोंमें शक, 
यवन, शवर और पुलिन्द आदि मनुष्योंकी ही परिगणना करते हैं। उनकी 
इृष्टिमें शक, यवन आदिके सिवा अन्य कोई कर्मभूमिज स्लेच्छ थे ऐसा 
उनके द्वारा रचित सर्वा्थसिद्धिसे शात नहीं होता ) सर्वाथतिद्धि का:वह 
उल्लेख इस प्रकार है-- 

कलेच्छा द्विविधा:--अन्तद्वीपजाः कर्मभूमिजाश्वेति ।***'**ते एते 
अन्तद्वी पजा सलेच्छाः । कमंभूमिजाश्व शकयवनशवरपुलिन्दादयः ।' 

यह तो स्पष्ट है कि व्याकरण जैसे महत्वपूर्ण ग्रन्थकी रचना करनेवाला 
कोई भी विचारक ऐसे किसी नियमको सूज्ञबद्ध नहीं करेगा जो सदोध हो, 
उसमें भी एक निर्दोष सूत्रके सामने रहते हुए ऐसा करना तो और भी 
असम्मव है ) हमारा यह सुनिश्चित मत है कि आचार्य पूज्यपाद उन 
आचारयोंमें नहीं माने जा सकते जो चलती हुई कलमसे कुछ भी लिख 
दें । आगम रक्याका उनके ऊपर बहुत बड़ा उत्तरदायित्व रहा है और 
उन्होंने धर्मंशाख्का निरूपण करनेवाले स्वरचित अन्थोंमें उसका पूरी 
तरहसे निर्वाह भी किया है। यद्यपि आचार्य अमयनन्दिने ऐसे शब्द 
प्रयोगोंकी जो उक्त सूत्रकी कन्षामें आकर भी एकवद्धावकी लिए हुए नहीं 
हैं, न दधिपयआदीनि ॥१॥४।६०॥|! इस सूत्रकी परिधिमें स्वीकार कर 
लिया है यह सत्य है। परन्तु इतने मात्रसे उस दोषका वारण नहीं होता 
जिसका निर्देश हम पूर्वमें कर आये हैं | इस प्रकार विचार करनेसे शात 
होता है कि जैन आगम परमस्पराका विरोधी होनेसे एक तो इस सूत्रकी 
रचना स्वर्य आचार्य पूज्यपादने को नहीं होगी। और कदाचित्‌ उन्होंने 
इसकी रचना की भी होगी तो वह मोज्ञमार्गकी दृष्टिसे न लिंखा-जाकर 
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फेवल लौकिक मान्यताके अनुसार होनेवाले वचनप्रयोगोंकी पुष्टि करनेके 
लिए ही लिखा गया होगा | इतना सत्र होने पर भी जो सरलता और 
बचन प्रयोगके नियम बनानेकी निर्दोष पद्धति हमें पाणिनि व्याकरणके 
उक्त सूत्रमें दृष्टिगोचर होती है वह बात जेनेन्द्र व्याकरणके उक्त सूज्नमें 
नहीं दिखाई देती, क्योंकि पाणिनि व्याकरणका उक्त सूत्र केवल शब्दशार््र- 
के अनुसार नियम बनाने तक ही सीमित न होकर अपने धर्मशास्त्रकी भी 
रक्षा करता है| जब कि जेनेन्द्र व्याकरणका उक्त सूत्र शब्द शाखत्रके अनु- 
सार ऐसे निर्दोष नियमका प्रतिपादन नहीं करता जो उक्त प्रकारके सच 
शुद्रवाची शब्दोंपर लागू किया जा सके। यही कारण है कि जेनेन्द्र 
व्याकरणमें अस्पृश्य शूद्रवाच्री शब्दोंकी परिगणना अन्यत्र दधि पय आदि 
गणपाठमें करनी पड़ी हैं। इतना ही नहीं, इस द्वारा आगम रक्षाका तो 
यत्किश्वित्‌ भी ध्यान नहीं रखा गया है, अन्यथा उक्त सूत्रका जो स्वरूप 
वतमानमें दृष्टिगोचर होता है वह अन्य प्रकारसे ही निर्मित किया गया 
होता | 


यह तो प्रकट सत्य है कि श्रमण वेदोंको तो धर्मशास्त्रके रूपमें मानते 
ही नहीं ये, वर्णाश्रमधर्मको भी नहीं मानते थे । जो भी श्रमणोंकी शरणमें 
आता था, जातिपाँतिका विचार किये बिना उसे शरण देनेमें वे सश्नमात्र 
भी संकोच नहीं करते थे । जो उपासकधर्मकों स्वीकार करना चाहता था 
उसे वे उपासकधमंमें स्वीकार कर लेते थे और जो उनके समान श्रमण- 
धर्मको स्वीकार करनेके लिए, उद्यत दिखल्ाई देता था उसे वे श्रमण बना 
लेते थे | यह उनका मुख्य कार्यक्रम था जो ब्राह्मणोंकों स्वीकार नहीं था | 
श्रमणों और ब्राह्मणोंके मध्य मूल विरोधका कारण यही रहा है | यह 
सनातन विरोध था जिसका परिहार होना उसी प्रकार असम्भव माना 
जाता था जिस प्रकार सप॑ और नौलेके प्रकृतिगत विरोधकों दूर करना 
असम्भव है | इस विरोधको जड़ केवल कार्यक्रम तक ही सीमित न होकर 
अपने-अपने आगमसे सम्बन्ध रखती थी, इसलिए दोनोंमेंसे कोई भी न तो 
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अपने-अपने आगमका त्याग करनेके लिए, तैयार था और न अपने-अपने 
आगमके अनुसार निश्चित किये गए कार्यक्रमको ही छोड़नेके लिए तैयार 
था| यह वस्त॒स्थिति है जिसकी स्वीकृति हमें पातझ्लल्नभाष्यके इन शब्दोंमें 
दृष्टिगोचर होती है--- 
येपां च विरोधः शाश्वतिकः [ २॥४।६। | इत्यस्यावकाश:---श्रमण- 
त्राह्मणस्‌ । 
पाणिनि ऋषिने वृक्ष, सग, तृण, धान्य, व्यझ्ञन, पशु और शकुनि 
आदि वाची शब्दोंका इन्द्र समास करने पर विकल्पसे एकबद्भाव स्वीकार 
किया है, इसलिए यह प्रश्न उठा कि ऐसी अवस्थामें “येषां च विरोध: 
शाश्वतिकः इस सूत्रके लिए कहाँ अवकाश है। पतञ्ञलि ऋषि इसी 
प्रश्नका समाधान करते हुए 'अमणब्राह्मणम्‌! इस उदाहरणको उपस्थित 
करते हैं। इस प्रसद्न्‍में दिये गये इस उदाहरण द्वारा उन्होंने वही 
शाश्वतिक विरोधकी वात स्वीकार की है जिसका हम इसके पूर्व अ्रभी उल्लेख 
कर आए हैं| यद्यवि पाणिनि व्याकरणके अन्य टीकाकार “येषां च विरोधः? 
इत्यादि सूच्रकी टीका करते हुए 'श्रमणत्राह्मणम)! इस उदाहरणुका उल्लेख 
नहीं करते। परन्तु पतञ्नलि ऋषिको इस सूत्रको चरिताथ करनेके लिए भ्रमण 
ब्राह्मण भ! इसके सिवा अन्य उदाहरण ही नहीं दिखलाई दिया यह स्थिति 
क्या प्रकट करती है ! इससे स्पष्ट मालूम होता है कि पतल्नलि ऋषि और अ्रत्य 
टीकाकारोंके मध्यकालमें विरोधकी स्थितिको शमन करनेवाली परिस्थितिका 
निर्माण अवश्य हुआ है। यह कार्य दोनोंकी ओरसे किया गया है यह तो 
हम तत्काल निश्चयपूर्वक नहीं कह सकते | परन्‍्ठु जैनेन्द्र व्याकरणके उक्त 
सूत्रकी साक्षीमें यह अवश्य ही निश्चयपू्वक कह सकते हैं कि श्रमणों और 
ब्राह्मणोंके मध्य पुराने कालसे चले आ रहे इस विरोधके शमनका कार्य 
स्व प्रथम इस सूत्रके द्वारा किया गया है। यह एक ऐतिहासिक सत्य है जिसे 
यहाँ हम स्पष्ट रूपसे निर्दिष्ट कर रहे हैं। इसकी पुष्टिमं प्रमाण यह है कि 
सब प्रथम पाणिनिं ऋषिने यह सूत्र अनिरवसित शुद्रोंक्े लिए वचन- 
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प्रयोगमें किये जानेवाले एकवद्धावको दिखलानेके अ्मिप्रायसे बनाया | 
उसके बाद पतजलि ऋषिने अनिरवस्ित शुद्ध शब्दका अर्थ पात्यशूद्र 
किया। जिसे पाणिनि व्याकरणके अन्य टीकाकारोंने तो मान्य रखा ही, जैन- 
व्याकरणकार शाकययनने भी उसी अथकी पुष्टि की। इस प्रकार एक 
विवक्तित अथमें चत्ना आ रहा यह सूत्र जैनेन्द्र व्याकरणमें रूपान्तरित होकर 
दृष्टिगोचर होता है यह क्‍या है ? यह तो स्पष्ट है कि श्रमणों ओर ब्ाह्मणोंके 
मध्य अन्य तीन वर्णोंकी लेकर विवाद नहीं था, क्योंकि इन तीन वर्णोंको 
कमसे मान लेनेपर जो सामाजिक ओर आध्यात्मिक अधिकार मित्नना 
सम्मव था वे जन्मसे वर्ण व्यवस्थाके स्वीकार करनेपर भी उन्हें मिले हुए थे। 
इससे व्यवहारमें इन तीन वर्णोंके मध्य परस्पर हीन भावका सबाल खड़ा 
नहीं होता था | मुख्य विवाद तो शूद्रोंकी लेकर ही था | ब्राह्मणोंका कहना 
था कि शुद्र वर्णको ईश्वरने शेष तीन वर्णोको सेवाके लिए ही निर्मित 
किया है। यही उनकी आजीविका है और यही उनका धर्म है। श्रमणोंका 

कहना था कि वें दुर्बलता वश भले ही श्रम और अन्यकी सेवा द्वारा अपनी 
आजीविका करते हों परन्तु यह उनका धर्म नहीं हो सकता । धर्ममें उनका 
वही अधिकार है जो अन्य वर्णवालोंकी मिल्ला हुआ है। श्रमणों और 
ब्राह्मगोंका यह विवाद अनादि था और इसका कहीं अन्त नहीं दिखलाई 
देता था। मालूम पड़ता हैं कि जैनेन्द्र व्याकरणके उक्त सूत्रमें किये गये 
परिवतेन द्वारा उस विरोधका शमन किया गया है। 
मध्यकालीन जेन साहित्य-- 

अन्र जैनेन्द्र व्याकरणके वादके मध्यकालीन जैन साहित्यको देखें कि 
उसमें इस विचारकों कहाँ तक प्रश्नय मिला है। इस दृष्टिसे सर्व प्रथम 
हमारा ध्यान वराद्नचरित पर जाता है। यह प्रथम मह्यकाव्य है जिसमें 
कमसे वर्ण व्यवस्थाकी स्थापना कर ब्राह्मणोंकी आड़े हाथों लिया गया है | 
स्पष्ट है कि इसका लक्ष्य आगमिक है। यह शूद्र होनेके कारण किसी 
व्यक्तिको मुनिदीक्षाके अयोग्य घोषित नहीं करता । 
२४ 


२४६ वण, जाति और धर्म 


दूसरा स्थान भद्टाकलछ्लके विविध विषयोपर लिखे गये साहित्यका है । 
यह साहित्य जितना विशाल्न है उतना ही वह अध्ययन ओर मनन करने 
योग्य है। जैन परम्परामे जिन कतिपय आचार्योंकी प्रमुखरूपसे परिगणना 
की जाती है उनमें एक आचार्य भद्दाकलझ्क॒देव भी हैं। इनके साहिलयें 
सैद्धान्तिक विषयोंकी गहनरूपसे तात्िक मीमांसा की गई है। जेनधर्मसे 
सम्पन्ध रखनेवाला ऐसा एक भी विषय नहीं मिलेगा जिसपर इनकी सूच्म 
दृष्टि न गई हो। इन्होंने 'तब्निसर्गाघिगमाद्गाः सूत्रकी व्याख्या करते 
( त० सू० १, हे ) हुए, यह तो स्वीकार किया कि ब्राह्मण॒धर्ममें शूद्रोंको 
बेद्‌ पढ़नेका अधिकार नहीं दिया गया है। यदि उसी प्रकार जैनधर्ममें 
शूद्रोंकी मुनिदीक्ञा लेने या जैन आगम पढ़नेका अधिकार न होता तो 
उसके स्थानमें अपने आगमका उल्लेख ये अपने ग्रन्थोंम न करते यह 
सम्मव नहीं प्रतीत होंता | स्पष्ट है कि इनकी दृष्टि भी श्रागमिक रही है 
ओर इसलिए, इन्होंने भी शूद्र होनेके कारण किसी व्यक्तिको मुनिधर्मके 
अयोग्य घोषित नहीं किया | 


भद्दाकलड्डके बाद परिगणना करने योग्य जैन साहित्यमें पश्चपुरांण और 
हरिवंशपुराणका नाम प्रद्ुखरूपसे लेना उपयुक्त प्रतीत होता है| पुराण 
साहित्य होनेसे इनका महत्व इस दृष्टिस और भी अधिक है। इन अन्थोंमें 
भी वर्ण व्यवस्था जन्मसे न बतलाकर कमसे ही बतत्ाई गई है। पश्मनपुराण 
में स्पष्ट लिखा है कि जो चण्डाल ब्तोंको धारण करता है वह ब्राह्मण 
है। इसी प्रकार हरिवंशपुराणमें भी गुणोंकी महत्ता स्थापित कर जातिवादकी 
निन्‍्दा की गई है। इसमें एक वेश्यापुत्रीका उदाहरण देकर स्पष्ट किया 
गया है कि उसने केवल चारुदत्तके साथ विवाह ही नहीं किया था किन्तु 
ब्रतोंकी स्वीकार कर अपने जीवनका भी निर्माण किया था। इस प्रकार 
इन पुराणोंको सूद्रमरूपसे अवलोकन करनेसे भी यही विदित होता है कि 
इनमें भी एकमात्र आगमिक दृष्टि ही अपनाई गई है) शद्ध जिनदीछ्षा 
धारण कर मोछ्षके पात्र नहीं होते यह मत इन्हें भी मान्य नहीं दे । 
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एक ओर जहाँ इरिवंशपुराणका संकलन हो रहा था उसी समय 
वीरसेन आचार्य पटखण्डागम टीकाके निर्माणमें लगे हुए थे। संययमा- 
संयम और संयमको कोन व्यक्ति धारण करता है इसकी चस्ता करते हुए 
लिखते हैं कि वह चारित्र दो प्रकारका है--देशचारित्र ओर सकल 
चारित्र। उनमेंसे देशचारित्रको प्राप्त होनेवाले मिथ्यादृष्टि दो प्रकारके 
होते हैं--प्रथम वे जो वेदकसम्यक्त्वके साथ संयमासंयमके अभिसुख होते 
हैं और दूसरे वे जो उपशमसम्वक्त्वके साथ संयमासंयमके अभिमुख होते 
हैं | संयमको प्रात होनेवाले जीब भी इसी तरह दो प्रकारके होते हैं। 
कुछ डल्लेखोंको छोड़कर इसी तथ्यकी बवीरसेन स्वामीने एकाधिकबार 
दुहराया है। आगममें किस गुणस्थानसे जीव किस गुणस्थानको प्राप्त 
होता है इस बातका स्पष्ट निर्देश किया है। जब्र यह जीव मिथ्यात्यसे 
डपशमसम्यक्त्के साथ देशचारित्र और सकलचारित्रको प्राम होता है तब 
इनकी प्राप्ति करणलब्धि पूर्वक ही होती है। सम्यग्दृष्टि जीवके द्वारा भी 
इन गुणोंको प्राप्त करते समय अधःकरण और अपूर्वकरणरूप परिणाम 
होते हं। केवछ जो जीव एक बार इन गुणणोंको प्राप्त कर और पतित 
होकर अतिशीघ्र उन्हें पुनः प्राप्त करता हैं उसके करणपरिणाम नहीं होते । 
इन गशुरणोंको प्राप्त करनेकी यह वास्तविक प्रक्रिया है। इसमें किसी 
प्रकारकी दीज्ञाके लिए. अवसर ही नहीं है। वह उपचार कथन है जो 
चरणानुयोगकी पद्धतिमें कहा गया है। इसका यह तात्यय॑ नहीं हे कि कोई 
व्यक्ति घर वेठे ही ओर वस्लादिका त्याग किये ज्िना ही संय्मरूप 
परिणामोंकों प्राप्त करनेका अधिकारी हो जायगा । अन्तरज्गभ मृच्छाके साथ 
वाह्य परिग्रहका त्याग तो होता ही है। चरणानुयोगकी जो भी साथकता 
है वह इसीम॑ है। पर चरणानुयोगकी पद्धतिसे चल्ननेबाला व्यक्ति संयमा- 
संयमी ओर संयमी होता ही हँ ऐसा नहीं दे। इसीसे चरणानुयोगकी 
तिका उपचार कथन कहा गया है। स्पष्ट दे कि मोक्षुमागकी पद्धतिमें 
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समान धवल्ा टीकामें भी मात्र इतना ही स्वीकार किया गया है कि जो 
कर्मभूमिज है, गर्भज है, पर्यात है और आठ वर्षका है वह सम्यक्त्वपूरवक 
संयमासंयम और संयमको धारण करनेका अधिकारी है। आचार 
जिनसेनके महापुराणको छोड़कर उत्तरकालमें लिखे गये गोम्मट्सार 
जीवकाण्ड, कमंकाण्ड और लब्पिसार-द्षपणसारमें मी इसी तथ्यकों स्वीकार 
किया गया है। इसलिए, इनके कर्ताके सामने मनुप्योंके आय ओर 
स्लेच्छु ऐसे भेद उपस्थित होनेपर उन्हें कहना पड़ा है कि दोनों ही 
संयमासंयम और संयमघर्मके अधिकारी हैं। इतना हो नहीं कषायप्राभत 
की टीका करते समय इसी तथ्यको स्वयं आचाय जिनसेनकी भी स्वीकार 
करना पड़ा है। वे करते क्या । उनके सामने इसके सिवा अन्य कोई गति 
ही नहीं थी। प्रमेयकमलमातंण्ड आदि न्याय भ्रन्थोंका भी यही अभिप्राय 
है। यह उत्तरकाल्ीन प्रमुख साहित्यका सामान्यावज्ञोकन है जो प्रत्येक 
विचारकके मनपर एकमात्र यही छाप अंकित करता है कि कहाँ जैनधर्म 
ओर कहाँ वर्णाश्रमधर्म | यह कहना तो आसान है कि पापकों मार मगाओ 
और पापीको अपनाओ । पर क्या बआाह्मणघर्मके अनुसार इन दोनोंमें भेद 
करना सम्भव है। यदि इन दोनोंके भेदको समभना है तो हमें जैनधर्मके 
आ्रन्तरिक रहस्यथको समझना होगा | तभी जैनघर्मकी चरिताथंता हमारे 
ध्यानमें आ सकेगी। इसका यह अथ नहीं है कि हम शूद्धको पापी और 
ब्राह्मणको पवित्रात्मा मानते हैं| जातिवादके आधारपर कल्पित की गई 
ये ब्राह्मण आदि संज्ञाएँ मनुष्योंमें भेद डालकर आत्मतोषका कारण भत्ते 
ही बन जाँय पर धर्ममे इनका आश्रय करनेवाला व्यक्ति चिर मिथ्यात्वी बना 
रहेगा इसमें र्ममात्र भी सन्देह नहीं है। एक जैन कविने इन जातियोंकी 
निःसारता बतलाते हुए क्‍या कहा है यह उन्हींके शब्दोंमें पढ़िए:-- 
न विप्राविश्रयोरस्ति सवंथा शुद्धशीरूता । 
कालेनादिना गोत्रे स्खलन क्क न जायते ॥ 


संयमो नियमः5 शील तपो दान द्मो द्या । 
विद्यन्ते तात्तिका यस्यां स जातिमंहती मता ॥ 
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कालका प्रवाह बहुत दूर तक गया है। इस बीच प्रत्येक कुलका बिय्ल 
जाना सम्भव है, इसलिए न तो हम यह ही कह सकते हैं कि ब्राह्मण 
सदा ब्राह्मण ही बना रहता है और न यह ही कह सकते हैं कि अब्राह्मण 
कभी ब्राह्मण नहीं हो जाता है। जन्मके आधारसे छोटी बड़ी जाति मानना 
योग्य नहीं है । वास्तवमें बड़ी जाति उसकी है जिसमें ताक्त्विकरूपर्स संयम, 
नियम, शील, तप, दान और दया ये गुण पाये जाते हैं। 

अन्तिम निष्कष यह है कि मध्यकालीन जितना भो प्रमुख साहित्य 
उपलब्ध होता है उसमें जैनेन्द्र व्याकरणके उक्त सूत्रकों प्रश्रग न देकर 
एकमात्र आगमिक परम्पराको ही प्रश्नय दिया गया है । जैनेन्द्र व्याकरणमें 
इस सूत्रने कहाँसे स्थान धराप्त कर लिया, हमें तो इसीका आश्चय होता 
है। समयकी बलिहारी है | 


महापुराण और उसका अनुवर्ती साहित्य-- 

अनच्र हम महापुराण पर दृष्टिपात करे । महापुराणके देखनेसे नाटकके 
समान दो दृश्य हमारे सामने उपस्थित होते हैं--एक केवलशान सम्पन्न 
भगवान्‌ आदिनाथके मोक्षमार्ग विषयक उपदेशका और दूसरा भरत 
चक्रवर्तीके द्वारा ब्राह्मण वर्णकी स्थापना करानेके बाद उन्हींके द्वारा दिलाये 
गये उपदेश का । भगवान्‌ आदिनाथके द्वारा दिलाये गये मोक्षमार्मोपयोगी 
उपदेशमें न तो चार वर्णोका नाम आता है और न कौन वर्णंवाा 
कितने घर्मको धारण कर सकता है इस विषयकी मीमांसा की जाती है। 
वहाँ केवल जीवोंके भव्य और अभव्य ये दो भेद करके बतलाया जाता 
है कि इनमेंसे भव्य जीव सम्यग्द्शन आदि किसी भी प्रकारके घर्मको 
धारण करनेके अधिकारी नहीं हैं । किन्तु जो भव्य हैं वे काललब्धि आने 
पर अपनी-अपनी गतिके अनुसार सम्यग्दशन आदि धर्मको धारण कर 
अन्तमें अनन्त सुखके पात्र बनते हैं। इससे मालूम पड़ता है कि केवल- 
शानसम्पन्न भगवान्‌ ऋषभदेव यह तो जानते थे कि जो भव्य जीव 
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रत्त्रवध्मकी धारण कर आत्मकल्याणमें लगते हैं वे परम धामके पात्र 
होते हैं पर वे यह नहीं जानते थे कि मुनिदीज्ञाके अधिकारी मात्र तीन 
वर्णके मनुष्य हैं, शूद्ध वर्णके मनुष्य मुनिदीक्षाके अधिकारी नहीं हैं और न 
वे उपनयन संस्कारपूर्वक एहस्थधर्मकी दीक्षाके ही अधिकारी हैं | वे चाहें 
तो मरण पयन्त एक शाटक ज्तको धारण कर सकते हैं | यह एक शाय्कत्रत 
क्या वस्तु है यह भी वे नहीं जानते थे। यह सब कौन जानते थे ! 
एकमात्र भरत चक्रवर्ती जानते थे | इसलिए उनके मुखसे उपदेश दिलाते 
हुए आचार्य जिनसेन ऐसे विल्क्षण नियम बनाते हैं जिनका सर्वश्ञकी 
वाणीमें सञ्यमात्र मी दर्शन नहीं होता। वें मुनिदीक्षाका अधिकार मात्र 
द्विजको दिलाते हुए कहलाते हैं--“जिसने घर छोड़ दिया है, जो सम्यग्दृष्टि 
है, प्रशान्त है, णहस्थोंका स्वामी है और दीक्षा लेनेके पूर्व एक वस्लत्नतको 
स्वीकार कर चुका है वह दीक्षा लेनेके लिए. जो भी आचरण करता है 
उस क्रियासमूहको ह्विंजकी दीक्षा नामकी क्रिया जाननी चाहिए । इस 
विषयका समर्थन करते हुए वे पुनः कहते हैं कि 'जो घर छोड़कर तपोवनमें 
चला गया है ऐसे द्विजके जो एक वस्त्रका स्वीकार होता है वह पहलेके 
समान दीक्षाद्य नामकी क्रिया जाननी चाहिए. |! उनके कथनानुसार ऐसा 
द्विज ही जिनदीज्षा लेनेका अधिकारी है। वही मुनि होनेके बाद तीर्थड्डर 
प्रकृतिका बन्ध करता है और वही स्वर्गसे आकर चक्रवर्ताके साम्राज्यका 
उपभोग करता है। श्रावक धर्मकी दीक्षाक्े विषयमें आचार्य जिनसेनने 
भरत चक्रवर्तीके सुखसे यह कहलाया है कि इस विषयक्रे जानकार 
विद्वानोंके द्वारा लिखे हुए अष्ट दल्ल कमल अथवा जिनेन्द्रदेवके समवसरण 
मण्डलकी जब सम्पूर्ण पूजा हो चुके तब आचाय उस भव्य पुरुषको 
जिनेन्द्रदेवकी प्रतिमाके सम्मुख बैठावें और बार-बार उसके मस्तकको स्पर्श 
करता हुआ कहे कि यह तेरी शआावककी दीक्षा है। इस प्रकार भरत 
चक्रवतोंके मुखसे और भी बहुतसे नियमोंका विधान कराकर आचार्य जिन 
सेनने सामाजिक क्षेत्रकी तो बात छोड़िए धार्मिक क्षेत्रमें भी वही स्थिति 
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उत्पन्न कर दी है जो ब्राह्मणोंको इष्ट थी। जैनेन्द्र व्याकरणके जिस सूत्रका 
निर्देश हम पहले कर आये हैं उसीसे बल पाकर आचाय जिनसेनने यह 
कार्य किया है या उनके कालमें निर्माण हुई परिस्थितिसि विवश होकर 
उन्हें यह कार्य करना पड़ा है यह तो हम निश्चयपू्वंक नहीं कह सकते । 
परन्तु हम निश्चय पूर्वक इतना अवश्य कह सकते हैं कि उनके इस कायसे 
आगमिक परम्पराकी अत्यधिक हानि हुई है | महापुराणके बादका अधिकतर 
साहित्य इसका साक्षी है। वर्णव्यवस्थाका सम्बन्ध समाजसे है, धमसे नहीं, 
इसलिए उसे छोड़कर ही मोक्षमागंका निरूपण होना चाहिए इसे लोग 
एक प्रकारसे भूलसे गए | 

आचाय जिनसेनके बाद सर्व प्रथम उत्तरपुराणके कर्ता गुणभद्र 
आये तो उन्हें मोक्षमागंमं तीन वर्ण दिखलाई दिये। एक ओर वे 
जाति व्यवस्थाको तीत्र शब्दोंमें निन्‍्दा भी करते हैं और दूसरी और 
वे यह कहनेसे भी नहीं चूकते कि जिनमें शुक्लध्यानके कारण जाति 
नामकर्म और गोत्रकर्म हैं वे तीन वर्ण हैं। प्रवचनसारके टीकाकार 
जयसेनको तो कोई बात ही नहीं है । उन्हें तीन वर्ण दीक्षाके योग्य हैं इस 
आशयकी एक गाथा मिल गई। समझा यही आगमप्रमाण है, उद्धृत 
कर दी | सोमदेव सूरि और पण्डित प्रवर आशाधर जी का भी यही हात्ष 
है | सोमदेव सूरि सामने होते तो पूछते कि महाराज ! आप यह चात श्रुति 
ओर स्मृतिविहित लौकिकधर्मकी कह रहे हो या आगमविहित पारलौकिक 
धमकी, क्योंकि इन्होंने ग्रहस्थके लिए दो प्रकारके धरमंका उपदेश दिया 
दे--एक लौकिक धमका और दूसरा पारलीकिक धर्म का। यह प्रथम 
आचाय॑ हैं जिन्होंने यह कहनेका साहस किया है कि लौकिक धर्ममें वेद 
ओर मनुस्मृति प्रमाण हैँ । फिर भी वे एक साँसमें यह भी कद जाते हैं 
कि इसे प्रमाण माननेमें न तो सम्यक्त्वकी द्वानि होती है और न त्रतमें 
दूषण लगता है | पहले हम एक प्रकरणमें इस स्पष्टक्तिके कारण इनकी 
प्रशंसा भी कर आये हैं । परिडत प्रवर आशाघर जी कुल और जाति- 
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व्यवस्थाकों मृष्रा मानते रहे हैं इसमें सन्देह नहीं। तथा शुद्रोंके साथ 
न्याय हो इस ओर भी उनका मन झुका हुआ दिखाई देता है। फिर भो वे 
आचाय जिनसेन और सोमदेव सूरि द्वारा धराये गये मार्गको सर्वथा नहीं 
छोड़ना चाहते इसीका आश्चरय होता है | पण्डितप्रवर थ्आशाधर जी ने 
अपने सागारघर्मामृतके अध्याय दोके २०वें श्ल्ोकको टीकामें दोक्षाका 
स्पष्टीकरण करते हुए उसे तीन ग्रकारकी बतल्ाया है---उपासकदीक्षा, 
जिनमुद्रा और उपनीत्यादिसंस्कार | इससे प्रकट होता है कि आचार्य 
जिनसेनके समान सीमदेव सूरि और परिडत प्रवर आशाधर जी 
भी यह मानते रहे हैं कि शूद्र न तो णहस्थधर्मकी दीक्षा ले सकता है, 
न मुनि हो सकता है और न उसका उपनयन आदि संस्कार ही हो 
सकता है। मनुस्मृतिरमें “न संस्कारमहति ( १०-१२६ )? इस पदका 
खुलासा करते हुए टीकाकारने कहा है कि 'शूद्ध संस्कारके योग्य नहीं है 
इसका तात्पर्य यह है कि शूद्र उपनयन आदि संस्कार पूवक श्र्ग्नि 
होत्रादिधममें अधिकारी नहीं है, क्‍योंकि उसके लिए यह विहिंत 
मार्य नहीं है। यदि वह पाकयज्ञादि धर्मा आचरण करता 
है तो विहिंत होनेसे उसका निषेध नहीं है।! मनुस्मृतिकि इस 
बचनके प्रकाशमें महापुराणके उस बचन पर दृष्टिपात कीमिए जिसमें 
यह कहा गया है कि उपनयनसंस्कार होनेके बाद यह द्विज श्रावक- 
घर्मकी दीक्षा लेता है। ब्राह्मणधर्ममें उपनयन संस्कार तथा अग्निह्ोत्रादि 
कर्म ही गरहस्थ धर्म है, इसलिए वहाँ उपनयनसंस्कारपू्वंक अग्नि- 
होआदि कर्मके करनेका विधान किया गया है और जैनधर्ममें पाँच अरुत्ंत 
आदिको स्वीकार करना गहस्थ धर्म है, इसलिए यहाँ उपनयनसंस्कारपूर्वक 
पाँच अगुत्ञत आदिके स्त्रीकार करनेका विधान किया गया है। मनुस्दवतिके 
कथनमें और महापुराणके कथनमें इस प्रकार जो थोड़ा-सा अन्तर 
दिखलाई देता है इसका कारण केवल इतना ही है कि आगमपरम्परामें 
जो पाँच अणुत्रत आदिके स्वीकार करनेकी शहस्थचर्म कहा गया है, प्रकृत 
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ब्यवस्था्म उसे स्वीकार कर लेना अत्यन्त आवश्यक था, अन्यथा उपनयन- 
संस्कार आदि विधिपर जन परम्परामें छाप लगाना कठिन ही नहीं अ्सम्मव 
हो जाता, इसलिए आचार्य जिनसेनने अपनी योजनानुसार उपनयनसंस्कार 
के साथ वितृतपण ओर अग्निद्दोत्रादि क्मंको तो स्वीकार किया ही | साथ 
ही उसमें पाँच अर॒क्नत आदिको ओर जोड़ दिया। इस प्रकार इतने 
विवेचनसे स्पष्ट हैं जाता है कि महापुराण या उसके उत्तरकालवर्ती 
यशस्तिलकचम्पू और सागारधर्मामृत आदिमें जो तीन वर्णंके मनुष्यको 
दीक्षाका अधिकारी बतलाया गया है वह सच्च मनुस्मृतिका अनुसरणमात्र 
है। उसे आगमविधि किसी भी अवस्थामें नहीं कह जा सकता। महा- 
पुराणकी इस व्यवस्थाकों आगमविधि न माननेके ओर भो कई कारण 
हं। खुलासा प्रकार है-- 

१, श्रावकधर्मको स्त्रियाँ और तियंश्व भी स्वीकार करते हैं परन्तु 
उनका उपनयनसंस्कार नहीं होता | 

२. पुराणोंमं जितनी भी कथाएँ आई हैं उनमें कहीं भी उपनयन- 
संस्कारका उल्लेख नहीं किया है। उनमेंसे अधिकतर कथाशओ्रोंमें यही 
बतलाया गया है कि कोई भव्य जीव मुनि या केवलीके उपदेशको सुनकर 
अपनी योग्यतानुसार श्रावकधर्म या मुनिधर्ममें दीक्षित हुआ। दीक्षा 
लेनेवालोंमं बहुतसे चाएडाल अ्रदि शूद्व भी रहते थे | 

३, उत्कृष्ट श्रावकधर्मका पालन करनेवाला अधिकसे अ्रधिक सोलहवें 
स्वग तक जाता है। यह अन्तिम अवधि है। जिसने जीवन भर ऐल्क 
धर्म या आर्यिका धर्मका उत्तम रीतिसे पालन किया हैं वह भी इस नियम 
का उल्लंघन नहीं कर सकता | पुराणोंमे एक कथा आई है जिसमें चण्डाल 
द्वारा श्रावकधर्मको स्वीकार करके उसका सोलहवें स्वर्गमें देव होना लिखा 
है। इससे स्पष्ट है कि उपनयनसंस्कारपूवक आवक धमकी दीक्षा तीन 
वर्णवाल्रा ही ले सकता है और वही अ्रन्तमें मुनिदीक्षाका अधिकारी है, 
महापुराणका यह विधान मनुस्मृतिका अनुसरणमात्र है, क्योंकि मनुस्मृतिमें 
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ब्रह्मचय, गहस्थ, वानप्रस्थ और संन्यास इन चार आश्रमोंके आश्रयसे जो 
क्रम और विधि स्वीकार को गई है, गर्भाधानादि संस्कारोंको स्वीकार कर 
मह्यपुराणकार उसी क्रम और विधिको मान्य रखते हुए प्रतीत होते हैं। 
५, महापुराणमें गर्भान्‍वय क्रियाओँंकी संख्या १३ बतलाई है | उनमें 
से पहली क्रियाका नाम गर्भानवय है | ग्रहस्थ इस क्रियाको अपनी स्रीमें 
गर्भ धारण करनेकी इच्छासे करता है | दूसरी क्रियाका नाम प्रीति है | 
यह क्रिया अपनी स्लरीमें गम धारण होनेके कारण आनन्दोत्सव करनेके 
अभिप्रायसे तीसरे माहमें की जाती है । तीसरी क्रियाका नाम सुप्रीति है । 
यह क्रिया भी उक्त अमभिप्रायसे पाँचवें माहमें की जाती है। आगे ध्रृति, 
मोद, प्रियोद्भव, नामकर्म, बहिर्यान, निषद्या, अन्नप्राशन, व्युष्टि और 
केशवाप इन क्रियाओंका उद्देश्य भी शहस्थका पुत्र उत्तन्न होनेके कारण 
अपने आनन्दको व्यक्त करना मात्र है| शहस्थका संसार बढ़ता है और 
वह आनन्द मनाता है यह इन क्रियाओंके करनेका अमिप्राय है। मनु- 
स्मृतिमें ये क्रियाएं अपुन्नस्थ गतिनास्ति! इस सिद्धान्तकी पुष्टिके अभिम्रायते 
कही गई हैं | महापुराणकारने भी प्रच्छुन्नभावसे इस सिद्धान्तकों मान्य कर 
इन क्रियाओंका विधान किया है | अन्तर केवल इतना है कि मनुस्मृतिके 
अनुसार ये क्रियाएँ वैदिक भन्त्रोंक साथ करनेका विधान है और महा- 
पुराणके अनुसार इन क्रियाओंको करनेके लिए. भरत महाराजके मुखसे 
अलगसे क्रियागर्भ मन्त्रोंका उपदेश दिलाया गया है। दुर्भाग्यसें यदि पुत्री 
उत्पन्न होती है तो ये क्रियाएँ नहीं की जाती हैं। पुत्री उत्पन्न होनेके पूर्व 
जितनी क्रियाएँ अधेरेम हो लेती हैं उन पर शहस्थ किसी पग्रकारकी टीका 
टिप्पणी न कर सनन्‍्तोष मानकर बैठ जाय यही बहुत है। इस प्रकार इन 
क्रियाओंके स्वरूप पर विचार करनेसे यह स्पष्ट हो जाता है कि इन 
क्रियाओंका उद्देश्य सांसारिक है। मात्र इनको करते समय पूजा और 
हवनविधि कर ली ज़ाती है। आगे जो क्रियाएँ बतलाई हैं उनमेंसे भी 
कुछ कियाएँ लगभग इसी अमभिप्रायसें कही गई हैं | इस प्रकार ये क्रियाएं 
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सांसारिक प्रयोजनको लिए हुए. हैं, इसलिए उनके साथ श्रावकदीक्षा और 
मुनिदीक्षाका सम्बन्ध स्थापित करनेवाले बचन आगमबचन नहीं माने 
जा सकते | 

६. जैनधर्ममें मावपूर्वक स्वयं की गई क्रिया दी मोक्षमार्गमें उपयोगी 
मानी गई है। अन्य व्यक्तिके द्वारा की गई क्रियासे उसमें उपयोग लगाये 
भिना दूसरा व्यक्ति संस्कारित होता हो यह सिद्धान्त जैनघर्ममें मान्य नहीं 
है। यद वस्त॒स्थिति है जो सर्वत्र लागू होती है। किन्तु इन गर्भाधानादि 
क्रियाओंम उक्त सिद्धान्त की अ्वहेलना की गई हे । इसलिए भी जिसने 
इन क्रियाश्ंकी किया वही श्रावकदीज्ञा और सुनिदीक्षाका अधिकारी है 

यह कथन मान्य नहीं किया जा सकता | 

७, आगम्मे मिथ्याहष्टि जीव मरकर कहाँ उत्पन्न होता है इसके लिए. 
गत्यागतिके नियमोंको छोड़कर अन्य कोई नियम नहीं है । तद्भव मोक्ष 
गामी जीव भी मनुप्य पर्यायमें उत्पन्न होते समय वह नियमसे कमंभूमिज 
गर्भज मनुष्य होगा, इतना ही नियम किया है। ऐसा मनुप्य उच्चगोत्री भी 
हो सकता है और नीचगोन्री भी हो सकता है। यदि नीचगोजन्री होगा तो 
सकलसंयमकी लेते समय वह नियमसे उद्चगोन्नी हो जायगा। यह तो 
मिथ्याहष्टि नीवके लिए व्यवस्था चतलाई है। सम्यग्दृष्टि जीवके लिए यह 
व्यवस्था कही है कि ऐसा जीव पहले नरकके बिना छुह नरकोंमें नहीं 
उत्न्न होता, भवनत्रिक देवों ओर देवियोंमें नहीं उत्पन्न होता, प्रथम 
नरकके सिवा सत्र प्रकारके नपुंसकोर्मे नहीं उत्मन्न होता तथा एकेन्द्रियादि 
सम्मूच्छेन जन्मवालोंमें नहीं होता | अन्यत्र उसके उत्पन्न होनेमें कोई बाधा 
नहीं है। इस नियमके अनुसार यह भी नीचगोत्री और उच्चगोन्री दोनों 
प्रकारके मनुप्योंमें उत्पन्न होकर उसी भवसे मोक्षका अधिकारी हो सकता 
है। इसलिए भी तिवर्णका मनुष्य ही श्रावकदीक्ञा और मुनिदीक्षाका 
अधिकारी है यह सिद्धान्त मान्य नहीं किया जा सकता | 

८, आचाय॑ कुन्दकुन्दने चरणानुयोगके अनुसार कुछ नियमोंका 
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विधान किया है। उनमें प्रथम बात यह कही है कि ल्ली मुनिलिद्धको 
स्वीकार कर मुक्ति को पात्र नहीं हो सकती | दूसरी बात यह कही गई. है 
कि कोई मनुष्य वस्त्रका त्याग किये त्रिना मुनिधर्मको नहीं प्राप्त कर सकता 
तथा तीसरी बात यह कही गई है कि इस भरत ज्षेत्रमें दुश्यमाकालके 
प्रभाववश साधुके धर्मध्यान होता है, शुक्लध्यान नहीं हो सकता | इन 
तीन नियमोंको छोड़कर वहाँ यह नहीं कहा गया है कि अमुक वर्णका 
मनुष्य ही गहस्थदीक्षा और मुनिदीज्ञाका अधिकारी है। इस कारण भी 
मात्र त्रिवर्णणा मनुष्य उपासकदीक्षा और मुनिदीक्षाका अधिकारी है यह 
सिद्धान्त मान्य नहीं किया जा सकता | 

६. स्वयं आचाय जिनसेन उपनयन आदि क्रियाकाण्डके उपदेशको 
भगवान्‌ सर्वश्षकी वाणी न बतला कर राज्यादि बैभवसम्पन्न भरत महाराज 
का उपदेश कहते हैं, इसलिए, भी एकमात्र तीन वर्णंका मनुष्य उपासक- 
दीक्षा ओर मुनिदीक्षाका अधिकारी है इस वचनकों मोक्षमार्गमें स्वीकार 
नहीं किया जा सकता | 

ये कुछ तथ्य हैं जो महापुराण ओर उसके अनुवर्तों साहित्यके उक्त 
कथनको आगम बाह्य ठहरानेके लिए. पर्यात्त हैं। स्पष्ट है कि जैनधर्ममें 
मोक्षमागकी दष्टिसे शूद्रोंका वही स्थान है जो अन्य बर्ण्वाल्ोंका माना 
जाता है | 

साधारणतः शूद्वोंमें पिए्डशुद्धि नहीं होती, वे मद्य मांस आदिका 
सेवन करते हैं और सेवा आदि नोचकर्म करते हैं, इसलिए उन्हें उपनयन 
संस्कारपूर्वक दीक्षाके अयोग्य घोषित किया गया है। किन तात्विकदृष्टिसे 
विचार करनेपर इन हेतुओंमें कोई सार प्रतीत नहीं होता, क्योंकि एक तो 
ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैश्योंमें भी ये दोष देखे जाते हैं। दूसरे जो सिंह, 
कच्छु और मच्छु आदि तियश्व जीवनभर हिंसा कमसे अपनी आजीविका 
करते हैं और जिनमें स्री-पुरुषका कोई विवेक नहीं हैं वे भी जब आगम- 
विधिके अनुसार सम्यग्दर्शन और विर्ताविर्तरूप धर्मको धारण करनेके 
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अधिकारी माने गये हैं। ऐसी अवस्थामें श्ृद्ध मोक्षमागरमें अधिकारी न 
यह सम्भव नहीं प्रतीत होता। प्रत्येक मनुप्यका सदाचारी होना उत्तम 
इसमें सन्देद्द नहीं। परन्तु वह पहले खोटे कर्मेमें रत रह्य है, इसलिए, 
वह कभी भो उत्तम मार्यका अधिकारों नहीं हो सकता यह जिनाज्ञा नहीं है। 
जिस प्रकार चन्द्र अपने शीतल प्रकाशकी छठसे नीच और ऊँच सत्रको 
आलोकित करता है ओर जिस प्रकार मेव्र सबके ऊपर समान वरसा 
करता दे उसी प्रकार धर्म भी नीच ओर ऊँच सबको शरण देकर उनकी 
आत्माकाो अनन्त सुखका पात्र बनाता है| पारलीकिक धर्मके इस अपरिमित 
माहात्म्बको सोमदेवसरिने भी हृदबज्लम किया था। तभी तो अनायास 
उनके मुखसे ये वचन निकल पड़ते हं-- 


/0॥| ” /0३, 


उच्चावचजनप्राय; समयाञय जनाशनाम्र । 
नकांस्सन पुरुष ]तप्यदुकस्तम्स इचालय; ॥॥ 
जिनेन्द्र भगवानका वह शासन ऊँच और नीच सबके लिए है, क्योंकि 
जिस प्रकार एक स्तम्मके आश्रवसे महल नहीं टिक सकता उसी प्रकार 
एक पुरेपके आशभ्रयस जनशासन भी नहीं स्थिर रह सकता | 
भद्टारक सोमदेवने तीन वणुकी महत्ता प्रस्थापित करनेके लिए जितना 
सम्मब था उतना प्रवत्र किया है | किन्तु सत्य वह वस्तु है जिसे चिरकाछ 
तक गलिके नीच दव्षाकर नहीं रखा जा सकता | अनन्‍्तमें उसे प्रकट करना 
ही पड़ता है | जैसा कि उनके इस बचनसे प्रकट है--- 
चमप्रद्षात्रयावटदा दा: प्राक्ता क्रयावशपत: । 
जनधम परा: द्ाक्तास्त सद वबान्यवापमा: ॥ 
क्रियाभेदसे ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य और शद्ध ये भेद कह्दे गये हैं । 
जेनधममे अत्यन्त आसक्त हुए वे सब परस्पर भाई-भाईके समान हैँ । 
वह जैेनशासन जो सब्रको समान भावसे शरण देता हैं चिरकालतक 
जयवन्त रहो । 
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आहारग्रहण मीमांसा 
दान देनेका अधिकारो--- 


पिछले अध्यायमें जैनधर्मके अनुसार मुनिधर्म और आवकधर्मको 
स्वीकार करनेका अधिकारी कौन है इसका साज्ोपाड़ विचार कर आये हैं। 
इस अध्यायमें मुख्यरूपसे आहार देनेका पात्र कौन हो सकता है इस 
विषयका साज्नोपाज़ विचार करना है। यह तो सुविदित है कि उत्तरकाल्ीन 
जैनसाहित्यमें कुछ ऐसे वचन बहुलतासे पाये जाते हैं जिनमें जातीय 
आधारपर विवाह आदिके समान खान-पानका विचार किया गया है | 
साधारणतः भारतवर्षमें यह परिपाटी देखी जाती है कि अन्य सब तो 
ब्राह्मणके हाथका भोजन करते हैं, परन्तु अन्यके हाथका ब्राह्मण भोजन 
नहीं करता | अन्यके द्वारा स्पर्श कर लेने मात्रसे वह अपवित्र हो जाता 
है। केवल ब्राह्यणोंमें ही यह प्रथा प्रचलित हो ऐसी बात नहीं है। इसका 
प्रभाव न्यूनाविकमात्रामें अन्य जातियोंमें मी दृष्टियोचर होता है। इसके 
सिवा चौका व्यवस्था व कच्चे-पक्केका नियम आदि और भी अनेक नियम 
अरदेशमेदसे दृष्टियोचर होते हैं। कहीं-कहीं सोल्ाकी पद्धति भी इसका 
आवश्यक अज्ञ बन गई है। जैनियोंमें जो स््री या पुरुष ब्रती हो जाते हैं 
उनमें तो एकमात्र सोला हो धर्म रह गया है| वर्तमानमें लगभग ३०, २५ 
वर्षसे एक नया सम्प्रदाय और चल पढ़ा है | इसके अनुसार किसी साधुके 
आहारके लिए गृहस्थके घर जानेपर ग्हस्थकी नवधामक्तिके साथ जीवन 
भरके लिए शूद्धके हाथसे भरे हुए था उसके द्वार स्पशें किये गये पानीके 
त्यागका नियम भी लेना पड़ता है। कोई साधु इस नियमके स्थानमें मात्र 
जैनीके हाथसे भरे हुए पानीके पीनेका नियम दिल्ाते हैं। तात्पर्य यह है 
कि कोई यहस्थ इस ग्रकारका नियम नहीं लेता है तो उसका घर साधुके 
आह्रके अयोग्य घोषित करा दिया जाता है । उस गहस्थके हाथसे न तो . 
साइ ही आहार छेते हैं औरन इस नियमको स्वीकार करनेवाले गहस्थ ही ! 
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जिसने अपनी सनन्‍्तानका या अपना अन्तर्जातीय विवाह किया है और जो 
अन्य कारणसे जातिच्युत मान लिया गया है उसके हाथका साधु या अपने 
को कुलीन माननेवाला ण्हस्थ आहार नहीं लेता यह भी एक नियम देखा 
जाता है। इस प्रकार वर्तमान कालमें भोजन-पानके सम्पनन्धमें अनेक 
प्रकारकी परम्पराएँ चल पड़ी दें। जिसे अपने लिए धर्मात्मापनकी छाप 
लगवानी है उसे इन सब्र नियमोंका अवश्य विचार करना पड़ता है। 


इसमें तो सन्देह नहीं कि भोजन-पानका जीवनके साथ गहरा सम्बन्ध 
है, क्योंकि आध्यात्मिक जीवनके निर्माणके लिए मनकी शुद्धिमें अन्य 
द्रव्य, लेत्र ओर कालके समान उससे सहायता अवश्य मिलती है । यही 
कारण है कि मुनि-आचारका ग्रतिपादन करनेवाले मूलाचार आदि प्रमुख 
ग्रन्थोंमें इसके लिए पिण्डशुद्धि नामक स्वतन्त्र अधिकार रचा गया है। 
विण्ड शरीरके समान मोज्ननको भी कद्दते हैं। किन दोषोंका परिहार 
करनेसे साधुके आहारकी शुद्धि बनती है उन सबका इसमें सूकछमताके 
साथ विचार किया गया है। तात्पय यह है कि इस अधिकारमें भोजन 
सम्बन्धी उन सत्र दोपोंका साक्षोपाज्ञ विवेचन किया गया है जिनका परिहार 
कर भोजनको स्वीकार करना साधुके लिए आवश्यक होता है। इतना ही 
नहीं, उनमें ऐसे भी बहुतसे दोष हैं जिनका विचार णशहस्थकों भी करना 
पड़ता है। ये सब दोष उद्गम, डत्पादना और एपरणाके भेदसे तीन 
भागोंम॑ तथा अपने अवान्तर भेदोंकी अपेन्ञा छुथालीस भेदोंमें बटे हुए 
हैं। एपणा दोषके अवान्तर भेदोंमें एक दायक दोष भी है | इसमें कौन 
स््रीया पुरष आहार देनेका अधिकारी नहीं हो सकता इसकी साज्ञोपाज्ञ 
मीमांसा करते हुए बतल्ाया गया है कि जिस स्रीने बालकको जन्म 
दिया है, जो मदिरा पिये हुए है या जिसे मदिरा-पानकी आदत पड़ी है, 
जो रोगग्रस्त है, मृतकको श्मशानमें छोड़कर आया है, हिजड़ा है, भूताविष्ट 
है, नग्न है, मल-मूत्र करके आया है, मूच्छित है, जिसने वमन किया है, 
जिसके शरीरसे रक्त बह रहा है, जो वेश्या है, आर्थिका है, जो शरीरमें 
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तेल या उवय्न लगा रही है, बाल है, इड्धा है, भोजन कर रही है, गर्मियी 
है, अन्धी है, भीत आदिके अन्तरालसे खड़ी है, बैठी है, साधुसे ऊपर या 
नीचे खड़ी है, मुखसे या पंखासे हवा कर रही है, अग्नि जला रही है, 
लकड़ी आदिके उठाने, धरने और सरकानेमें लगी हुई है, राख या जल्लसे 
अग्निको बुझा रही है, वायुके प्रवाहकी रोक रही है, एक वस्त॒को दूसरी 
बस्तुसे रगड़ रही है, लीप-पोत रही है, जलादिसे सफाई कर रही है और 
दूध पीते हुए बालककी अलग कर रही है। इसी प्रकार और भी जो ज्री 
या पुरुष हिंसाबहुल कार्यमें लगे हुए, हैं वे दायक दोषके कारण न तो 
साधु को आहार देनेके लिए. अधिकारी माने गये हैं और न साधुको ही 
ऐसे स्त्री या पुरुषर्क हाथसे आहार लेना चाहिए । 

साधारणतः साधु किस गहस्थके हाथका आहार ले यह बहुत ही महत्त- 
पूण विचारणीय प्रश्न है। जिसने स्न प्रकारके छोकाचारको तिल्ाज्ञलि 
देकर एकमात्र अध्यात्मधमकी शरण ली है, जिसने जातीय आधारपर 
ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य और शूद्धकें विकल्‍्पको दूरसे त्याग दिया है तथा 
जिसने वर्तमान पर्यायकी अपेक्षा प्रत्येक कर्मभ्ूमिज मनुष्यमें अपने समान 
निम्नन्थ धर्मकी धारण करनेकी योग्यताकों स्वीकार कर उससे अपनी 
आत्माको सुवासित कर लिया है वह साधु यह ब्राह्मण, ज्ञत्रिय या वैश्य है, 
इसलिए, इसके हाथका आहार लेना चाहिए और यह शूद्ध है, इसलिए 
इसके हाथका आहार नहीं लेना चाहिए इस प्रकारकी द्विधा इत्तिको अपने 
मनमें स्थान नहीं दे सकता। यह एक श्रुव सत्य है जिसे आचार्य कुन्दकुन्द 
ओर वह्टकेर स्वामीने स्पष्ट शब्दोंमें स्वीकार किया है। आचार्य कुन्दकुन्द 
बोधप्राभ्तमें कहते हैं-- 

उत्तम-मज्मिमगेहे दारिद्दे ईसरे णिरावेक्खा । 
सब्वत्थ गिहिद्पिण्डा पव्चज्ञा एरिसा सणिया ॥४८॥ 

आचार्य कुन्दकुन्द साधु दीक्षाकी यह सत्रसे घड़ी विशेषता मानते 

हैं कि जो मनुष्य जैनसाधुकी दीक्षा छेता है वह कुलीनताकी दृष्टिसे उत्तम, 
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मध्यम ओर जबन्य घरका विचार किये त्िना तथा साधनोंकी दृशिसे दरिद्र 
ओर साधनत्रहुल घरका विचार किए बिना निरपेक्षुभावसे सथंत्र आहार 
ग्रहण करता है। यह उसकी प्रत्नज्याकी विशेषता मानी जाती है कि वह 
लोकिक दृष्टिसे कुलीन या अकुलीन तथा साधनददीन या साधनबहुल जो 
भी व्यक्ति नवधा भक्तिसे उसे योग्य आहार दे उसे वह स्वीकार कर ले । 

इसी भावको मूलाचारमें अनगारमावनाके प्रसज्धसे इन शब्दोंमें व्यक्त 
किया गया है-- 

अण्णादमणुण्णादं भिक्‍ख॑ णिच्चुच्चमज्किमकुलेसु । 
धरपंतीहिं हिंडंति य मोणेण मुणी समादिति ॥४णा। 

आचाय कुन्दकुन्दने मुनिदोक्षा कैसो होती है इस विषयको स्पष्ट करते 
हुए बोधप्राम्यतकी उक्त याथामें जो कुछ कह्या है, मूलाचारकी प्रकृत गाथा 
द्वारा प्रकारान्तरसे उसी विषयका सुत्पष्ट शब्दोंमें समर्थन किया गया है। 
इसमें जो कुछ कहा गया है उसका भाव यह है कि साधु घरोंकी पंक्तिके 
अनुसार चारिका करते हुए मध्यम श्रीर उत्तम कुलोंमें तो अज्ञात और 
अनुशात भिक्षाको मौनपुर्वक स्वीकार करते ही हैं। किन्त्र नीचकुलोंमें 
जाकर भी वे उसे स्वीकार कर लेते हैं । यही कारण है कि मूलाचार आदि 
में दायकदोपका विचार करते हुए किसी गहस्थको जाति या कुलके आधार 
पर आहार देनेके लिए अ्रपात्र नहीं ठहरा कर अन्य कारणोंसे उसे अपात्र 
ठद्दराया गया है । दायक दोपके प्रसड्गसे दाताके जो भी दोप कहे गये हैं 
उन दोपोंसे रहित आय या म्लेच्छु तथा ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य या शूद्र 
जे। भी हो वह साधुको दान देनेका अधिकारी है और जिसमें ये दोप हें 
वह दान देनेका अधिकारी नहीं हैं यश उक्त कथनका तालय॑ है | 

पटखण्डागम कर्म अनुयोगद्वारके २६ वें सत्रकी घवला टीकामें परि- 
हार प्रायशित्तक्ते ग्नवस्थाप्प और पारखिक ये दो भेद करके वहाँ पर इन 
दोनों प्रकारके प्रायशितोंका उत्कृष्ट काल बारह वर्ष बतल्लाया गया हद | 
साथ ही पारथिक प्रायश्वित्तकों विशेषतादा निर्देश करते हुए वहाँगर कहा 
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गया है कि इसे साथर्मियोंसे रहित क्षेत्रमें आचरण करना चाहिए | यहाँपर 
दो नियम मुख्यरूपसे ध्यान देने योग्य हैं | प्रथम तो यह कि मुनि-आचार 
के विरुद्ध जीवनमें लगे हुए; दोषोंका परिमार्जन करनेके लिए साधु अपने 
जीवनमें प्रायश्चित्तको स्वीकार करता है और दूसरा यह कि पारश्चिक प्राव- 
श्रित्त करते समय साधु अधिकसे अधिक छुद्द माह तकका , उपवास कर 
सकता है। इसके बाद उसे आहार नियमसे लेना पड़ता है और ऐसे 
शहस्थके यहाँ आहार लेना पड़ता है जो साधरमी नहीं है| फिर मी.वहं 
उत्तरो्तर दोषमुक्‍्त होता जाता है | घवल्ला टीकाका यह इतना स्पष्ट निर्देश 
है जो हमें इस बातका बोध करानेके लिए पर्याप्त है कि सामान्य अवस्थामें 
तो छोडिए प्रायश्रित्तकी अवस्थामें भी साधुको शहस्थोंका जाति आदिकी 
दृष्टिसे विचार किये बिना सर्वत्र आहार ग्रहण करना चाहिए | ऐसा करनेते 
उसका मुनिधर्म दूषित न होकर निखर उठता है | 

यहाँ यह ध्यान देने योग्य है कि मूलाचार आदियें पिए्डशुद्धिकी दृश्सि 
जो भी दोष कहे गये हैं उनका विचार मात्र साधुकी करना चाहिए ऐसा 
नहीं है । उद्यम सम्बन्धी जिन दोषोंका सम्बन्ध शहस्थसे है उनका विचार 
णशहस्थको करना चाहिए, उत्पादन सम्बन्धी जिन दोषोंका सम्बन्ध साथुपे 
है उनका विचार साधुको करना चाहिए और एपगासम्बन्धी जिन दोषोंका 
सम्बन्ध ग़हस्थ और साधु दोनोंसे है उनका विचार दोनोंको करना चाहिए.। 
उदाहरणार्थ--नाग और यक्ष आदि देवता, अन्य लिक्लौ और दयाके पात्र 
मनुष्योंके उद्देश्यसे बनाया गया भोजन औद्देशिक आहार है | शहस्थका 
कर्तव्य है कि वह साधुको यह आहार न दे | पकृतमें विचारणीय यह है कि 
इसका विचार कौन करे | जानकारी न होनेसे साधु तो इसका विचार कर 
नहीं सकता । परिणाम स्वरूप यही फल्नित होता है कि शहस्थको इसका 
विचार करना चाहिए | इसी प्रकार अन्य दोषोंके विषयमें भी परामर्श 
कर लेना चाहिए | पहले हम विस्तार्के साथ दायकदोषकी , मीमांसा कर 
आये हैं। वह भी ल्गभग इसी प्रकारका एक दोष है। यहाँ पर लगभग 
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शब्दका प्रयोग इसलिए किया है कि दाताकी प्रवृत्ति देखकर कहीं तो साधु 
को उसका बोध हो जाता है ओर कहीं नहीं होता । जिनके सम्बन्धमें साधु 
को ज्ञान नहीं हो सकता उस अपेक्षासे वह दातागत दोष माना जायगा | 
इसका मुख्यरूपसे दाताको विचार करना पड़ेगा कि मैं ऐसा कौन-सा कर्म 
करता हूँ जिसे करते हुए में साधुको आहार देनेके लिए अधिकारी नहीं 
हूँ । यह एक उदाहरण है। इसी प्रकार अन्य दोषोंके विषयमें उनके 
स्वरूपको देखकर विचार कर लेना चाहिए । 


कई  &“«म 
देयद्रब्यकी शुद्धि-- 


इस प्रकार मूलाचारमें दाता और पात्रके आश्रयसे उत्पन्न होनेवाले 
दोषोंका विचार करनेके बाद देयके आश्रयसे उत्पन्न होनेवाले दोपोंका 
अलगसे विचार किया गया है। दाता और पात्रक्रे आभ्रयसे जो दोप 
उत्पन्न होते हैं उनसे देय अपवित्न या द्रव्य विकारी नहीं होता । किन्तु यहाँ 
पर देय द्रव्यके जो दोष बतलाये जा रहे हैं उनसे या तो वह संसगग दोपसे 
अपवित्र हो जाता है या विकारी हो जाता है, इसलिए, उनको मल्ल संज्ञा 
टी गई है। नख, रोम, मृतकलेवर, हड्डी, कण, कुण्ड, पीप, चमड़ा, 
रुघिर, मांस, उसने योग्य चीज, पल, कन्‍्द्‌ और मृल ये ऐसे पन्द्रह पदार्थ 
हैं जिनके भोजनमें मिल जाने पर वह अपग्माह्म हो जाता हैं। इनका 
खुलासा करते हुए टीकाकारने लिखा है कि इनमेंसे कितने ही महामल हैं 
प्रोर कितने ही अल्पमलू हैं। तथा कितने हो महादोषपकारक हैँ और 
तने ही अल्पटोपकारक हैं। दधिर, मांस, हड्डी, चमड़ा ओर पीप ये 
हादोषकर हैं। भोजनसे इनके मिल जाने पर पूरे भोजनके त्याग करनेछे 
बाद मो प्रायशित्त लेनेकी आवश्यकता पड़ती है। हीन्द्रिय, च्रीन्द्रिय ओर 
न्रय जोयोंका शरोर तथा बालके मिल जाने पर थ्ाद्यरका त्याग 
पर्यात दै। नखके मिल जाने पर आहारके त्यागछे साथ अल्प 


ज् आवष्यक > तथा कण, झणड, दीज 
सपिश्चत्त ल्‍नको आवनस्यकता हाता है | तथा कण, झुएड, दाज, के 
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फल और मूलके मिल जाने पर उनको अलग कर भोजन ले लेना चाहिए। 
यदि वे पदार्थ अल्लग न किये जा सकें तो भोजनका त्याग कर देना चाहिये। 
इन मल दोषोंसे रहित साधुके योग्य जो भी आहार है वह उसके लिए 
ग्राह्म है, अन्य नहीं यह उक्त कथनका तात्पय है। 


वत्तीस अन्तयय-- 


साधु प्रासुक ओर अनुद्दिष्ट आहार लेते हैं। प्रासुक होने पर भी 
यदि वह उद्दिष्ट होता है तो वह साधुके लिए अप्रासुक ही माना गया है। 
यह आहारमें अमुकको दूँगा ऐसा संकल्प किये ब्रिना ग्रहस्थ अपनी 
आवश्यकता और इच्छानुसार जो आहार बनाता है वह अनुदिष्ट होनेसे 
साधुके लिए ग्राह्म माना गया हैं। यह आहार मेरे लिए बनाया गया है इस 
अभिप्रायसे यदि साधु भी आहार लेता है तो वह भी महान्‌ दोषकारक माना 
गया है, क्योंकि ऐसे आहारको ग्रहण करनेसे साधुको ग्रहस्थके आरम्मजन्य 
सभी दोषोंका भागी होना पड़ता है। साधु जो मी आहार लेता है वह 
शरीरकी पुष्टिके लिए न लेकर एकमात्र रत्नन्रयकी सिद्धिके लिए. लेता है, 
इसलिए साधु आहारके समय ऐसे दोषोंका परिहार कर आहार लेता है 
जिनके होने पर णशहस्थ भी आहारका त्याग कर देता है। ये दोष दाता, 
पात्र और देय द्वव्यके आशअ्यसे न होकर अन्य कारणोंसे होते हैं, इसलिए 
इनके होने पर साधु अन्तराय मान कर आहार क्रियासे विम्रख होता के 
इसलिए इनको अन्‍्तराय संज्ञा दी गई है। कुछ अन्तराय बत्तीस हैं। 
उनके नाम ये हैं--काक, अमेध्य, छुर्दि, रुधिर, अश्रुपात, जन्ठु जान्वधः 
स्पशं, जस्तु जानु उपरिव्यतिक्रम, नामि अधःनिर्ग मन, प्रत्याख्यातसेवन, 
जन्तुवध, काकादिपिश्डहरण, पाणिपुण्से आसपतन, पाणिपात्रमें आकर 
जन्तुका वध होना, मांसादिका देखना, उपसर्ग, दोनों पेरोंके मध्यसे 
पञ्चेद्धिय जीवका निकल जाना, दाताके हाथसे भाजनका छूट कर गिर 
पड़ना, ट्द्डीका हो जाना, पेशात्रका निकल पड़ना, अमोज्ययहमें. प्रवेश 
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करना; साघुका मूच्छा आदि कारणसे स्वयं गिर पड़ना, साधुका किसी 
कारणवश स्वयं ब्रैठ जाना, कुत्ता आदिकि द्वारा साधुको काट लेना, 
साधुके द्वारा हाथसे भूमिको छू लेना, मुँह आदिसे कफ आदिका निकल 
पड़ना, साधुके पेय्से कृमि आदिका निकल पड़ना, साधु द्वारा विना दी 
हुईं वस्तुको ग्रहण कर लेना, तलवार आदिसे स्वयं अपने ऊपर या दूसरेके 
ऊपर प्रह्यरका किया जाना; आममें अग्नि लग जाना, पेरसे किसी वस्तुका 
उठाना तथा हाथसे किसी वस्तुका प्रहण करना | 

ये बत्तीस अन्तराय हैं । इनमेंसे किसो भी कारणसे आहार लेनेमें 
बाधा उपस्थित हो जाने पर साधु आहारका त्याग कर देता है। इसी 
प्रकार भयका कारण उपस्थित होने पर तथा लोकजुगुप्साके होने पर 
साधु संयम और निर्वेदकी सिद्धिके लिए आहारका त्याग कर देता है । 


कुछ अन्तरायोका स्पष्टी करण-- 


यों तो सब्र अन्तरायोंका अर्थ स्पष्ट है, इसलिए उन सबके विषयमें 
यहाँ पर कुछ कहना आवश्यक प्रतीत नहीं होता | किन्तु काक और 
अभोज्यण्ह प्रवेश ये दो अन्यराय ऐसे हैं जिनके विषयमें कुछ भी न 
लिखना प्रमको पेदा करनेवाला है, इसलिए यहाँ क्रमसे उनका विचार 
किया जाता है। काक शब्दका अ्रथ स्पष्ट है। इसके द्वारा उन सब्र 
पक्तियोंका ग्रहण किया गया है जो कौएके समान अशुचि पदार्थ मांस 
आदिका भक्षण करते हैं और विष्टा आदि पर जा बैठते हैं। मालूम पड़ता 
है कि इस द्वारा यह चतल्ाया गया हैं कि यदि कोई कौआ आदि पक्षी 
साधुके मनलित शरीरको देख कर या पिएड ( भोजन ) ग्रहण करनेकी 
इच्छाते साधुके शरीरपर आ बैठे या भोजन देख कर उसके लिए ऋपे तो 
साधुको अन्तराय मान कर उस दिन अटार-पानीका त्याग कर देना चाहिए। 

दूसरा अन्तराय अभोज्यणहप्रवेश है। जिस घरका साधुको भोजन 
नहीं लेना चाहिए. उस घरमें प्रवेश हो जाने पर वह अन्तराय मानकर उस 
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दिन आहारका त्याग कर देता है यह इस पदका सामान्य अर्थ है | विशेष 
रूपस विचार करने पर इसके त्तीन अथ हो सकते हैं-प्रथम मिश्याहष्टिका 
घर, दूसरा चाए्डाल आदि शूद्रोंका घर और तीसरा जिस घरमें मांस 
आदि पकाया जाता है ऐसा घर। प्रकृतमें इनमेंसे साधुपरपरामें कोन 
अथ इष्ट रहा है इसका विचार करना है | । 
आगमम बतलाया है कि जो मिथ्याहृष्टि मुनियोंको आहार देते समय 
आयुवनन्‍्ध करते है उन्हें उत्तम भोगभूमिसम्बन्धी आयुका-बन्ध होता है, 
जो मिथ्याहृष्टि विर्ताबिरत श्रावकोंको आहार देते समय आयुबन्ध करते हैं 
उन्हें मध्यम भोगभूमिसम्बन्धी आयुका बन्ध होता है और जो मिथ्याहृष्ट 
अविरतसम्बग्दशियोंकी आहार देते संमय आयुबनन्‍्ध करते हैं उन्हें जंधन्य 
ग्ेगभूमिसम्बन्धी आयुका बन्ध होता है। इससे मालूम पड़ता है कि 
परक्षृतम अमभोज्यग्ह शब्दका अथ “मिथ्याहष्टि घरः तो हो नहीं सकता । 
तथा मूलाचारमें बलिदोषका विवेचन करते हुए जो कुछ कहा गया है 
उससे भी ऐसा ही प्रतीत होता है और यह असम्भव- भी नहीं है 
क्योंकि जत्र आम जनता विविध सम्प्रदायोंमे विभक्त नहीं हुईं थी और राजों 
गण सत्र धर्मोके प्रति समान आदर व्यक्त करते रहते ये तत्र साघुश्रोंको 
यह [विवेक . करना असस्मव हो जाता था कि कौन शहस्थ किस धम्मको 
माननेवाला हैं। इसलिए वे जो भी ग्रहस्थ आगमबिहित विधिसे आहार 
देता था उसे स्वीकार कर लेते थे | इसलिए, प्रकृतमें 'अभोज्यगह! शब्दकां 
अथ (मथ्यादष्टिका घर! तो ल्लिया नहीं जा सकता | 
प्रकृतम इस शब्दका अथ “चण्डाल आदिका घर! करना भी ठीक 
पतीत नहीं होता, क्योंकि एक तो इससे ब्राह्मण, ज्ञत्रिय और वैश्यके जिन 
वराम मासाद पकाया जाता हैं उन घरोंका वारण नहीं होता | दूसरे यदि 
प्रकृतमें इस शब्द्से चए्डाल आदिका घर इश्ट होता तो मिस प्रकार दायक 
द्रोषकी उल्लेख करते समय उन्होंने - वेश्या और अ्रमणीको दान देनेके 
अयोग्य घोषित किया है उसी प्रकोर वे चरंडाल आदिको भी उसके 
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अयोग्य घोषित करते । तीसरे जैनधर्ममं जन्मसे जातिव्यवस्था मान्य नहीं 
है, इसलिए भी यहाँ पर अमोज्यण्हका अथ “चण्डाल आदिका घर करना 
उपयुक्त प्रदीत नहीं होता । चौथे यदि मूलाचारकारको चण्डाल आदि 
जाति विशेषकों आहार देनेके अयोग्य घोषित करना इष्ट होता तो वे 
ध्रमोज्य गहप्रवेश” ऐसे ग्ामान्य शब्दको न रखकर आहार देनेके अयोग्य 
जातियोंका स्पष्ट नामोल्लेख करते । यहाँ पर हम यह स्पष्ट कर देना चाहते 
हू कि मूलाचार मूलमें वह शब्द 'वेसी' है जिसका अर्थ यहाँ पर वेश्या या 
दासी किया गया है। प्राकृतमें इस शब्दके सन्निकय्वर्तीं वेसिणी, वेसिया 
ओर वेस्सा ये तीन शब्द हमारे देखनेमें आये हैं जिनका अ्रथ वेश्या होता 
है। इस श्रथमे वेसी शब्द हमारे देखनेमें नहीं आया । मूलमें यह शब्द 
समणी शब्दके पास पठित है, इसलिए सम्भव है कि यह शब्द किसी भी 
प्रकारके साधु लिड्ोको घारण करनेवाले व्यक्तिके अर्थ्में आया हो | या 
वेसी शब्दका अ्रथ हवपी या अन्य लिदड्भधारी भी होता है, इसलिए यह भी 
सम्भव दे कि जो प्रत्यक्षमं श्रमणोंकी नवधा भक्ति न कर रहा हो या जो 
अन्य लिड्जी साधु हो उस अथर्मे यह शब्द आया हो | मूलाचारकी टीकामे 
इसका पर्यायवाची वेश्या दिया है। उसके अनुसार इसका अर्थ यदि 
वेश्या द्वी किया जाता है तब भी कमंकी ही प्रधानता सिद्ध होती हैं। इस 
प्रकार सत्र दृष्टसिसि विचार करने पर यही प्रतीत होता है कि प्रद्मतमें 
अभोज्ययह॒प्रवेश” शब्दका अथ जिस घरमें मांस पक रहा दे या मदिरा 
उतारी जा रही है या इसी प्रकारका अन्य काय किया जा रहा है ऐसे 
घरमें प्रवेश करने पर साधु उस दिन आहारका त्याग कर देता था। 
मूलाचारमें अ्रन्तरायोंका उपसंहार करते हुए. एक गाथा ओर आती हैं 
जिसमें कहा गया है कि 'भोजनक्े परित्याग करनेके ये तथा बहतसे अन्य 
कारण हूँ । ये होने पर तथा भय ओर लोकजुग॒ुप्सा होने पर साधुवो संयम 
ओर निवदको रक्षाके लिए आहारका त्याग कर देना चाहिए । इससे 
ऐसा भी मालूम पड़ता है कि साधुके आहारक्के लिए चारिका करते समय 
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यदि किसी मनुष्यके छारा उनके प्रति जुग॒ुप्साको पैदा करनेवाला अभद्र 
व्यवहार किया जाता था तत्र भी साधु आहारका परित्याग कर देते थे । 


अन्य साहित्य-- 


यहाँ तक हमने मूलाचारके अनुसार विचार किया | अब आगे उत्तर- 
कालीन साहित्यके आधारसे विचार करते हैं। उसमें सर्व प्रथम हम 
आचाय वसुनन्दिक्त मूलाचारकी टीकाको' ही लेते हैं। इसमें दो स्थल 
ऐसे हैं जहाँ चण्डाल शब्द आता है। प्रथम स्थल “अभोज्यगहप्रवेश' 
शब्दकी व्याख्याके प्रसज्ञसे आया है। वहाँ पर अमोज्यगरहप्रवेशकी व्याख्या 
करते हुए; उसक्रा अ्रथ चचण्डालादियहप्रवेश” किया गया है । तथा दूसरा 
स्थल अन्तरायोंका - उपसंहार करते हुए; बुद्धिसि अन्य. अन्तरायोंके 
जाननेकी सूचनाके प्रसज़से आया है। वहाँ कहा गया है कि चण्डाल: 
आदिका स्पश होने पर भी मुनिको उस दिन आहारका परित्याग कर देना 
चाहिए, | 

यह तो हम मूलाचारके आधारसे स्पष्टीकरण करते समय ही बतला श्राए 
हैं कि मुलमें कोई जातिवाची शब्द नहीं आया है। इससे ऐसा मादूम 
पड़ता है कि न तो आचार्य वद्केर्को किसी जाति विशेषको दान देनेके 
अयोग्य घोषित करना इष्ट था और न जैनाचारके अनुसार कोई जाति 
विशेष दान देनेके अयोग्य मानी ही जाती थी। और यह ठीक भी है, 
क्योंकि जश्न चण्डाल जैसा निष्क्ृष्ट कर्म करनेवाले व्यक्तिको धर्मका अधि- 
कारी माना जाता है। ऐसी अवस्थामें उसे अतिथिसंविभाग श्रतका समु- 
चित रीतिसे पालन करनेका अधिकार न हो यह जिनाशा नहीं हो सकती | 
ऐसी अवस्थाके रहते हुए उत्तर कालमें तथाकथित चण्डाल आदि 
अस्पृश्य शूद्र दान देनेके अयोग्य घोषित कैसे किये गये यह अवश्य ही 
विचारणीय हो जाता है। अतएव आगे सर्व प्रथम इसी बातका साज्जोपाओ 
विचार किया जाता है। 
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हम पहले दीक्षागहण मीमांसा प्रकरणमें यह बतला आये हैं कि सर्व 
प्रथम पतञ्नलि ऋषिने निरव॒सित शूद्रोंकी व्याख्या करते हुए, यह कहा है 
कि जिनके &वारा भोजनादि व्यवहारसें लाये गये पात्र संस्कार करनेसे भी 
शुद्ध नहों होते वे निरवसित शूद्ध हैं। वहाँ उन्होंने ऐसे शूद्रोंके चण्डाल 
ओर मृतप ये दो उदाहरण उपस्थित किये हैं। उसके बाद जैनेन्द्र- 
व्याकरण और उसके टीकाकारोंकी छोड़कर पणिनिव्याकरणके अन्य टीकाकारों 
ओर शाकटायनकारने भी इसी व्याख्याको मान्य रखा है। यहाँ पर यह स्पष्ट 
कर देना आवश्यक प्रतीत होता है कि ब्राह्मण घर्मशास्त्रको यह व्याख्या मान्य 
है, क्योंकि उसमें स्पष्ट कहा गया है कि जब कोई द्विज भोजन कर रहा हो तन्न 
उसे चाण्डाल, वराह, कुक्कुट, कुत्ता, रजस्वला स्त्री और नपुंसक न देखें | 
( किन्तु जैनधर्ममें यह कथन मान्य नहीं है। कारण कि जनत्र आदिनाथका 
जीव पूवमवर्मे बच्रजंघ राजा थे । तब उनके साधु होनेपर उनके आहार 
लेते समय आहारविधि देखनेवालोंमें एक वराह भी था |) मात्र इसीलिए 
पतञ्लि ऋषिने अपने भाष्यमें उस व्याख्याको स्वीकार किया है | इससे 
यह भी ध्वनित होता हैं कि उस समय लोकमें ऐसी प्रथा प्रचलित थी कि 
ब्राह्मण धर्मशासत्रके अनुसार अन्य जातिवाले चए्डाल और मृतप लोगोंके 
व्यवहारमें ज्ञाये गये पात्र अपने उपयोगमें नहीं लाते थे | यही कारण है 
कि शाकथयनकारने भी उसी लोकरूढ़िको ध्यानमें रखकर अपने व्याकरण 
में ऐसे शूद्वोंकी अपाच्यशूद्र कहा है। पर इसका अर्थ यदि कोई यह करे 
कि शाकरद्ययनकार मोछ्षमार्गकी दृष्य्सि भो ऐसे शूद्वोंको अपान्यशुद्र मानते 
रहे हैं तो उसका ऐसा अर्थ करना सवंधा अनुचित होगा, क्योंकि व्याकरण 
शास्र कोई धर्मशारत्र नहीं है। वह जिस प्रकार धर्मशाह्ममें प्रचलित 
शब्द प्रयोगका वहाँ जो अथ लिया जाता है उसे स्वीकार करके चलता हैं। 
उसी प्रकार उसका यह काम भी है कि छोकमे लो शब्दप्रयोग मिस अर्थमें 


पर 


१ सनुस्य॒ति अध्याय ३ इलो० २३६ । 
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व्यवह्वत होता है उसे भी वह स्वीकार करे | यह न्यायोचित मार्य है और 
शाकटायनकारने प्रकृतमें इसी मार्गका अनुसरण किया है। इसका यह 
अर्थ कदापि नहीं लेना चाहिए कि शाकययनकारको यह अर्थ:अपने धर्म- 
शाल्नकी दृष्य्सि भी मान्य रहा है, क्योंकि इसका पूर्व ब्तों जितना आगम 
साहित्य और चरणानुयोगका साहित्य उपलब्ध होता है उसमें जत्र जाति- 
वादकी मोक्षमार्गमें प्रश्य ही नहीं दिया गया है ऐसी अवस्थामें 
शाकटायनकार उस अथथंको धर्मशास्त्रकी दृष्य्सि कैसे स्वीकार कर सकते 
थे ? अर्थात्‌ नहीं कर सकते थे और उन्होंने किया भी नहीं है |. हम तो 
एक मीमांसकके नाते यह भी कहनेका साहस करते हैं कि जैनेन्द्रव्याकंरणमें 
'वर्णेनाइद्र,पायोग्यानाम! सूत्र भी लौकिक द्टिसि ही कहा गया है. मोत- 
मार्गकी दृष्टिसि नहीं । यदि कोई निषक्ष दृष्टिसि विचार करे तो उसकी 
डब्दिमें यह बात अनायास आ सकती है कि जैनसाहित्यमें ब्राह्मणादि वर्णकि 
आश्रयसे जितना भी विधि-विधान किया गया है वह सत्रका सब्र छौकिक है 
और लगभग नौवीं शताब्दीसे प्रारम्भ होता है, इसलिए वह आगम 
“रपराक़ा स्थान नहीं ले सकता । किन्तु जत्र कोई भी वस्तु किसी भी मार्ग 
से कहीं प्रवेश पा लेती है तो धीरे धोरे वह अपना स्थान भी बना लेती 
है | जातिवादके सम्पन्धमें भी यही हुआ है। पहले लौकिक दृश्टिसे व्याकरण 
साहित्यमें इसने प्रवेश. किया और उसके बाद वह विधिवचन बनकर धर्म- 
शास्त्रमें भी घुस बैठा | इसलिए यदि आचार्य वसुनन्दिने अमोन्यगहप्रवेश” 
शब्दका अथ “चण्डालादिण्हप्रवेश” किया भी है तो इससे हमें कोई 
आश्चर्य नहीं होता । साथ ही उनका यह कह कहना कि चरण्डाल्ादिका 
स्पर्श होनेपर साधु उस दिन अपने आहारका त्याग कर देते हैं? हमें 
आश्चययंकारक नहीं प्रतीत होता, क्योंकि इस कालमें जातिवादने अपना पूरा 
स्थान बना लिया था। जो समुदाय इसे स्वीकार किये विना यहाँ टिक सका 
हो ऐसा हमें ज्ञात नहों होता | बौद्धधर्मके भारतवर्षसे लुप्त हो जानेका एक 
कारण उसका जातिवादको स्वीकार न करना भो _ रहा है। इस-प्रकार 
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मूलाचार मूलमें वह भाव न होते हुए भी वसुनन्दि आचायने उसकी टीका 
में जिस तत्वका प्रवेश किया है उसे तो सोमदेव सूरिने मान्य रखा ही | 
साथ ही वे यह भी स्वीकार करते हैँ कि जो कदय हैं, अग्नती हैं, दीन हैं, 
करुणाके पात्र हैं, पतित हैं, शिल्पकर्म और कारुकमंसे अपनी आजी- 
विका करते हैं, भाट हैं और जो कुटनीके कर्ममें रत हैं उनके यहाँ भी 
साधु भोजन न करे । सोमदेव सूरिके इस कथनमें मुख्यरूपसे शिल्पकर्म 
झौर कारुकर्से अपनी आजीविका करनेवालेको साधुकी आहार देनेके 
अयोग्य ब्रोषित करना ध्यान देने योग्य है। यद्यपि इनके उत्तरकालवर्ती 
पण्डितप्रवर आशाधरजी केवल उसी तथ्यको स्वीकार करते हुए जान 
पड़ते हैं जिसे आचार वसुनन्दिने मूलाचारकी टीकामें स्वीकार किया है। 
परन्तु सोमदेवसूरिके उक्त कथनसे ऐसा प्रतीत होता है कि वे स्पृश्यशूद्र को 
भी दान देनेके अयोग्य मानते रहे हैं| 

इसमें सन्देह नहीं कि उत्तर कालमें कुछ लेखक जिस प्रकारकी 
लोकिक विधि प्रचलित हुई उसके अनुसार विधि-निपेघ करने लगे थे | 
उदाहरणार्थ सोमदेवसूरि लिखते हैं कि जो अम्रती है उसके हाथसे 
साधुकी आह्रार नहीं लेना चाहिए। यदि इस दृष्टिसे महापुराणका 
अवलोकन करते हैं तो उसका माव भी लगभग यही प्रतीत होता है, 
क्योंकि उसमें जिसका यज्ञोपवीत संस्कार नहीं हुआ है वह दान देनेका 
अधिकारी नहीं माना गया है। हमारी समझ है कि इसी भावको व्यक्त 
करनेके लिए ही यहाँ पर सोमदेव सूरिने अब्ती, शिल्पकर्म करनेवाले 
झोर कारुकर्म करनेवालेकी दान देनेके अधिकारसे वश्चित किया है। 
यदि इन तथ्योंके प्रकाशर्में हम देखते हैं तो विदित होता है, कि नौंवीं 
टशवीं शताब्दीसे 'जातिके आधार पर दान देनेके अधिकारों कोन हूं? 
इस प्रश्नको लेकर दो धाराएँ चल्न पड़ी थीं--एक आचाये जिनसेनके 
मन्तव्योंकी और दूसरी आचार्य वमुनन्दिके मन्तव्योंदी। आचार्य 
जिनसेनने यह मत प्रस्थापित किया कि जिसका उपनयन संस्कार हुआ है 
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वही मात्र दानादि कर्मोंका अधिकारी है शूद्र नहीं, और आचाय वसुनन्दि 
उपनयन संस्कारके पक्तपाती नहीं जान पड़ते, इसलिए, उन्होंने व्याकरणादि 
ग्न्थोंके आभ्रयसे ओर सबको तो उसका अ्रधिकारी माना, मात्र अत्यृश्य 
शूद्रोंकी वह अधिकार नहीं दिया । यशस्तिलकचम्पू और अनगारघर्मामृत 
में हमें क्रशः इन्हीं दो धाराओंका स्पष्टटः दर्शन होता है। अनगार- 
धर्मामृतका उत्तरकालवर्ती जितना साहित्य है वह एक तो उतना प्रौद 
नहीं है जिसके आधारसे यहाँ पर स्वतन्त्ररूपसे विचार किया जाय | दूसरे 
जो कुछ भी है वह इस या उस रूपमें प्रायः यशस्तिल्षकचम्पू और 
अनगारघर्मामृतका ही अनुसरण करता है। जो कुछ भी हो, इतना सष्ट 
है कि जैनधर्ममें जातिवादके प्रवेश होनेके पूर्व काल तक अम्ुक जातिवाला 
दान देनेके योग्य नहीं है इस प्रकारकी व्यवस्था न होकर कर्मके आधार 
पर इसका विचार किया जाता था। यदि किसी ब्राह्मणके घरमें मांस 
पकाया जाता था तो साधु उसके घरको अभोज्यगह समझे कर श्राह्मर 
नहीं लेते थे और किसी शूद्रके घर मांस नहीं पकाया जाता था 
था वह हिंसाचहुल आजीविका नहीं करता था तो भोज्यण्द समझ कर 
आआगमविधिसे उसके यहाँ आहार ले लेते थे यह उक्त कथनका तात्पय है। 
ओर यहद्द ठीक भी है, क्योंकि मोक्षमार्ग में जातिबादकों स्थान मिलना 
सवंथा असम्भव है | ः 


समवसरणप्रवेश मीमांसा 


दे 
समवसरण घमंसभा है-- 


समवसरण धर्मंसभाका दूसरा नाम है। इसका अन्तःप्रदेश इस 
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पद्धतिसे बारह भागोंमें विभाजित किया जाता है जिससे उनमें बेठे हुए 
भव्य जीव निकटसे भगवान्‌ तीथंछुर जिनका दर्शन कर सकें और उनका 
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उपदेश सुन सके। इसके बीचों बीच एक गन्धघकुटी होती है जिसके 
मध्यस्थित सिंहासनका ऊपरी भाग स्वरणमयी दिव्य कमलसे सुसजित किया 
जाता है। तीथंइुर जिन इसीके ऊपर अन्तरीक्ष विराजमान होकर 
गन्धकुटीके चारों ओर बैठे हुए चारों निक्रायोंके देव, उनकी देवियाँ, 
तियंञ्ञ और मनुष्य, उनकी स्तरियाँ तथा संयत और आर्थिका इन सबको 
समान भावसे मोक्षमागंका और उससे सम्बन्ध रखनेवाले सात तत्त, छुट 
द्रव्य, नौ पदार्थ, आठ कर्म, उनके कारण, चौदह मार्गणाएँ, चौदह 
गुणस्थान और चौदह जीवसमासोंका उपदेश देते हैं । यह एक ऐसी 
घर्मसभा है जिसकी तुलना लोकमें अन्य किसी सभासे नहीं की जा सकती | 
यह स्वयं उपमान है और यही स्वयं उपमेय है। इसके सिवा एक 
धर्मसभा और होती है जिसे गन्धकुटी कहते हैं। यह सामान्य केवलियोंके 
निमित्तसे निर्मित होती है। इन दोनों धर्मसमाओंकी रचना इन्द्रकी आशासे 
कुबेर करता है। इनमें आनेवालोंके प्रति किसी प्रकारका भेदभाव नहीं 
बरता जाता | समानताके आधार पर सत्रको अपने अपने कोटोंमें बेंठनेके 
लिए स्थान सुरक्षित रहता है। लोकमें प्रसिद्धिप्रात्त जीवोंकी बैठनेके लिए 
सब्र प्रकारकी स॒विधासे सम्पन्न उत्तम स्थान मिलता हो ओर दूसरोंको पीछे 
घकेल दिया जाता हो ऐसी व्यवस्था यहाँकी नहीं है । देव, दानव, मनुष्य 
ओर पशु सत्र बराचरीसे बैठकर धर्मश्रवणके अधिकारी हैं यह यहाँका 
मुख्य नियम है। समानताके आधार पर की गई व्यवस्था द्वारा यह 
स्वयं प्रत्येक प्राणीके मनमें वीतरागभावकों जाग्गत करनेमें सहायक है, 
इसलिए इसकी समवसरण संज्ञा साथक है। 


समचवसरणमे प्रवेश पानेके अधिकारी-- 


साधारण रूपसे पहले हम यह निर्देश कर आये हैं कि उस धर्म 
सभामें देव, मनुष्य और तियश् सबको प्रवेश कर धर्म सननेका अधिकार 
है। घमंश्रवण॒की इच्छासे वहाँ प्रवेश करनेवालेकों कोई रोके ऐसी व्यत्रस्था 
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वहाँकी नहीं है। वहाँ कोई रोकनेवाला ही नहीं होता । स्वेच्छासे कोन 
व्यक्ति वहाँ जाते हैं ओर कौन नहीं जा सकते इसका विचार जैन-साहित्यमें 
किया गया है, इसलिए यहाँ पर उसका स्पष्टीकरण कर देना आवश्यक प्रतीत 
होता है। त्रिलोकप्रशतिमें वहाँ नहीं जानेवालोंका निर्देश करते हुए, कहा 
गया है कि जो मिथ्यादृष्टि हैं, अ्रभव्य हैं, असंज्ञी हैं, अनध्यवसित हैं, 
संशयालु हैं और विपरीत भ्रद्धावाले हैं ऐसे जीव समवसरणमें नहीं पाये 
जाते ।? ,इसका तात्यय यह. नहीं है कि ऐसे जोवोंको वहाँ जानेसे कोई. . 
रोकता है। किन्तु इसका इतना ही तात्पय है कि असंजशी जीवोंके मन नहीं 
होता, इसलिए उनमें धर्मश्रवणकी पात्रता. नहीं होनेसे वे वहाँ नहीं जाते | 
अमव्योंमें धर्माधमंका विवेक करनेकी और घर्मको अरहण करनेकी पात्रता 
नहीं होती, इसलिए ये स्वभावसे चहाँ नहीं जाते । अब रहे शेष संत 
पञ्चेन्द्रिय पर्यात होकर भी मिथ्याहष्टि आदि जीव सो एक तो ऐसा नियम 
है कि जो उस समवसरण सूमिमें प्रवेश करते हैं उनका मिथ्यात्वभाव 
स्वयमेव पलायमान हो जाता है, इसलिए यहद्०ाँ पर यह कहा गया है कि 

वहाँ पर मिथ्यादृष्टि जीव नहीं पाये जाते | दूसरे जो तीज्र मिथ्यादृष्टि होते 
हैं उन्हें कुतूहलवश भी मोक्ञमार्गका उपदेश सुननेका भाव नहीं होता, 
इसलिए वे समवसरणमे आते ही नहीं। इतना ही नहीं, वे अपने तीत्र 
मिथ्यात्वके कारण वहाँ आनेवाले दूसरे लोगोंको भी वहाँ जानेसे मना 
करते हैं, इसलिए भी मिथ्यादृष्टि जीव वहाँ नहीं पाये जाते यह कहा -गया 
है । अत्र रहे अनध्यवरसित चित्तवाले, संशयालु और विपरीत बुद्धिवाले जीव 
सो थे सच जीव भी मिथ्यादृष्टि ही माने गये हैं, क्योंकि मिथ्याइशियोंके 
पाँच भेदोंमें उनका अन्तर्भाव हो जाता है, इसलिए. ऐसे जीव भी वहाँ 
नहीं पाये जाते | इसके सिवा इतना और समझ लेना चाहिए कि क्षेत्रादिके 
व्यवधानके कारण जो जीव वहाँ नहीं आर सकते ऐसे जीव भी वहाँ नहीं 
पाये जाते | इनके सिवा शेष जितने देव, मनुष्य और पशु होते:-हैं वे सत्र 
वहाँ आकर घर्मश्रवण करते हैं यह उक्त कथनका तात्पर्य: है। वहाँ आनेके 
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वाद चैठनेका क्रम क्‍या है इसका स्पष्टीकरण करते हुए. जैन-साहित्यमें 
वतलाया है कि तीथ्थद्वर जिनकी गन्धकुटीके चारों ओर जो बारह कोठे 
होते हैं उनमें पूघ या उत्तर दिशासे पग्रारम्म होकर प्रदक्षिणा क्रमसे पह 
कोठेमें गणघर और मुनिजन बैठते हैं। दूसरे कोठेमें कल्पवासिनी देवियाँ 
ले ड़ 0 के जे जा रा 90८4 प्रोर ८ ७ ओ हु तक रे 
बैठती हैं, तीसरे कोठेमें आर्यिकाएँ और मनुष्य स्त्रियाँ बेठती हैं, चोथे- 
कोठेमें भवनवासिनी देवियाँ बेठती हैं, पाँचवें कोठेमें व्यन्तरदेवियाँ बैठती 
हैं, छुठे कोठेमें ज्योतिषीदेवियाँ बेैठती हैं, सातवें कोठेमें भवनवासी देव 
>> पे हज ३ 8 ३ ओ २ ० 3 ८ 

बैठते हैं, आठवें कोठेमें व्यन्तर देव बैठते हैं, नौचें कोठेमें ज्योतिषी देव 
3 अप ह्ठे और ७ ३७ 2 ० ५ हें लय पी 

बैठते हैं, दसवें कीठेमें कल्पवासी देव बैठते हैं, ग्यारहवें कोठेमें मनुष्य 
बैठते हैं और बारहवें कोठेमें पशु बैठते हैं। इस प्रकार वहाँ पर सन्त 
प्रकारके देव, सब प्रकारके मनुष्य और सब प्रकारके पशुओंको प्रवेश 
मिलता है यह उक्त कथनका तात्पय है। 


हरिवंशपुराणके एक उब्लेखका अर्थे-- 


ऐसी स्थितिके होते हुण भी कुछ विवेचक हरिवंशपुराणके एक 
उल्लेखके आधार पर यह कहते हैं कि समवसरणमें शूद्धोंका प्रवेश निषिद्ध 
है | उल्लेख इस प्रकार है-- 
तत्र बाह्य परित्यज्य वाहनादिपरिच्छुदम । 
विशिष्टकाझुदे घुक्ता मानपी्ठ परीत्य ते |॥५७-१७१॥। 
प्रादतक्तिण्येन वन्दित्वा मानस्तग्भमनादितः । 
उत्तमाः प्रविशनन्‍्त्यन्तरुत्तमाहितभक्तय:; ॥०७७-१७२॥ 
पापशोछा विकुर्माणाः शद्वराः पाखण्डपाण्डवाः । 
विकलाहेन्द्रियोद्ञ्ान्ता परियन्ति बहिस्ततः ॥५७-१६७३।। 
तालय यह है कि समवसरणके प्राप्त होने पर वाहन आदि सामग्रीकों 
बाहर ही छोड़कर और विशिष्ट चिह्ोंसे युक्त होकर सर्व प्रथम मानपीठकी 
प्रदक्षिणाक्रमले अनादि मानस्तम्मकी वन्‍्दना कर उत्तम मक्तियुक्त उत्तम 
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पुरुष भीतर प्रवेश करते हैं। तथा पापशील विकारयुक्त शूद्वतुल्य 
पाखरडी धूते पुरुष, तथा विकलाड्, विकलेन्द्रिय और भ्रमिष्ठ जीव उसके 
बाहर ही घूमते रहते हैं । 

अब विचार इस बातका करना है कि क्‍या उक्त उल्लेखमें आया 
हुआ शूद्र शब्द शूद्र जातिका वाचक है या इसका कोई दूसरा अर्थ है ! 
अन्य प्रमाणोंके आधारसे यह तो हम पहले ही बतला आये हैं कि 
समवसरणामें मुख्यरूपसे मिथ्यदष्टि ओर असंज्ञी ये दो प्रकारके जीव नहीं 
पाये जाते। अभव्योंका मिथ्याहृश्योंमें ही अन्तर्माव हो जाता है। तथा 
विकल्ाड़ और विकलेन्द्रियोंका असंजियोंमें अन्तर्भाव हो जाता है। यदि 
इस दृष्टि से उक्त उल्लेख पर दृष्टिपात करते हैं तो इससे भी वही पूर्वोक्त 
अर्थ फलित होता हुआ्रा प्रतीत होता है। यहाँ 'पापशीला विकुर्माणा 
इत्यादि श्लोकके पूर्वाध द्वारा मिथ्यादृष्टियोंका ग्रहण किया है | तथा इसी 
श्लोकके उत्तराधमें आये हुए. 'विकलाज्लेन्द्रियः पद द्वारा असंशियोंका 
ग्रहण किया है और “उद्भ्रान्तः पद द्वारा संशयालु, अनध्यवसित और 
विपयंस्त जीवोंका अहण किया है । इसलिए इस श्ल्ीकमें आया हुआ्रा 
शूद्र! शब्द जातिविशेषका वाची न होकर 'पापशीला विकुर्माणाः इन 
पदोंके समान ही 'पाखण्डपाए्डवाः” इस पदका विशेषण जान पड़ता है | 
तात्पय यह है कि लोकमें शूद्ध निकृष्ट माने जाते हैं, इसलिए इस तथ्यको 
ध्यानमें रखकर ही यहाँ पर आचार्य जिनसेनने पाखण्डपाण्डवोंको शूद्र 
कहा है। यहाँ पर यह स्मरणीय है कि 'पाखण्डपाण्डव'! इस पद द्वारा 
आचाय जिनसेन मुख्य रूपसे क्रियाकाणडी अन्य लोगोंकी ओर ही संकेत कर 
रहे हैं। 'पापशील्ा विकुर्माणाः' ये दो विशेषण भी उन्हींको लक्यमें रखकर 
दिये गये हैं, इसलिए उनके लिए, दिये गये शूद्र विशेषणकी और भी 
साथकता बढ़ जाती है। यदि ऐसा न मानकर इस श्लोकमें आये हुए 
प्रत्येक पदको खतन्‍्त्र रखा जाता है तो उसकी विशेष साथकता नहीं रह 
जाती । और प्रकृतमें यह अथ करना सवंथा उपयुक्त भी है, क्योंकि चिर 
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कालसे ब्राह्मणोंका जैनधर्मके प्रति विरोध चल्ला आ रहा है। कोई 
तीथछ्रोंकी शरणमें जाकर जेनघमंमें दीक्षित हो यह उन्हें कभी भी इष्ट 
नहीं रहा है। जात्यहंकारसे दूषित चित्तवाले मनुष्य दूसरोंको शूद मानकर 
उनका अनादर कर सकते हैं। परन्तु समीचीन धर्मसे विमुख होनेके 
कारण वास्तवमें शूद्र कहलानेके योग्य वे मनुष्य ही हैं, एकमात्र इस 
अभिप्रायकोी ध्वनित करनेके लिए आचाय जिनसेनने उन्हें यहाँ शूद्ध 
विशेषण दिया है। यह विशेषण केवल उन्होंने ही दिया हो ऐसी बात नहीं 
है । आचार्य जिनसेनने महापुराणमें जैन द्विजोंका महत्व बतलाते हुए 
दूसरोंके लिए. 'कमंचाण्डाल' शब्द तकका प्रयोग किया है | साहिसयमें 
और भी ऐसे स्थल्ल मिलेंगे जहाँ पर दसरोंके लिए इस प्रकारके शब्दोंका 
प्रयोग किया गया है, इसलिए यहाँ पर भी यदि पाखशण्डपाण्डवोंको शूद्ध 
कहा गया है तो इसमें कोई अत्युक्ति नहीं दिखाई देती। लिखनेका 
तात्पयय यह है कि समवसरणमें अन्य वर्णवाले मनुष्योंके समान शूद्ध वर्णके 
मनुष्य भी जाते हैं। वहाँ उनके जानेमें कोई प्रतिबन्ध नहीं है । त्रिज्ञोक- 
प्रशप्ति आदि ग्रन्थोंका भी यही अभिप्राय हैं। तथा युक्तिसे भी इसी 
चातका समथन होता है, क्योंकि जिस प्रकार हम यह नहीं कद सकते कि 
सिंह आदि हिंख पशु प्रतिदिन दूसरे जीवोंका वध करते हैं और मांस खाते 
हैं, इसलिए वे समवसरणमें जानेके अधिकारी नहीं हैं उसी प्रकार हम 

यह भी नहीं मान सकते कि निकृष्टसे निकृष्ट कर्म करनेवाला व्यक्ति भी 
समवसरणमें जानेका अधिकारों नहीं है। गौतम गयघर समवसरणमें 
आनेके पूव याशिकी हिंसाका समर्थन करते थे। इतना ही नहीं, उस 
समयके वे प्रधान याशिक होनेके कारण यज्ञर्मं निष्पन्न हुए मांस तकको 
स्वोकार करते रहे हों तो इसमें कोई आश्चयकी बात नहीं है। फिर भी 
उनमें पात्रता देख कर इन्द्र स्वयं उन्हें समवसरणमें लेकर आया | इसका 
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जो भी सुन्दर फल्न निकला बह सबके सामने है। वस्त॒ुतः जेनधमकी उदार 
वृत्ति ऐसे स्थल पर ही दृष्ग्गोचर होती है। जिस प्रकार कालकी गतिका 
निर्णय करना कठिन है उसी प्रकार किसी व्यक्तिके कत्र क्या परिणाम होंगे 
यह समभना भी कठिन है। जो वर्तमान कालमें लुटेरा और ल्म्पटी दिखाई 
देता है वही उत्तरकालमें साधु बनकर आहत्मद्धित करता हुआ भी देखा 
जाता है। इसमें न तो किसीकी जाति बाधक है ओर न साधक है। अतणएव 
सबको यही श्रद्धान करना चाहिए. कि समवसरण एक धर्मंसभा होनेके 
नाते उसमें झूद्धादि सभी मनुष्योंको जानेका अधिकार रहा है ओर रहेगा | 
इसकी पुष्टिमं हम पहले आगम प्रमाण तो दे ही आये हैं साथ ही हम 
यह भी सूचित कर देना चाहते हैं कि पुराण साहित्यमें भी ऐसे उदाहरण 
मिलते हैँ जो इस कथनका समर्थन करनेके लिए, पर्याप्त हैं। 


जिनमन्दिर-प्रवेश मीमांसा 


शुद्र जिनमन्द्रिमे जाएँ इसका कहीं निषेध नहीं-- 


हे 

पहले हम आगम ओर युक्तिसे यह सिद्ध कर आये हैं कि अन्य वर्ण- 
वाले मनुष्योंक समान शुद्रवर्णके मनुष्य भी जिनमन्दिरमें जाकर दशन 
ओर पूजन करनेके अधिकारी हैं। जिस धर्ममें मन्दिस्में जाकर दर्शन 
और पूजन करनेकी योग्यता तियंश्योंमें मानी गई हो उसके अनुसार शद्धो्मे 
इस प्रकारकी योग्यता न मानी जाय यह नहीं हो सकता) अभी कुछ 
काल पहिले दस्साओंकी मन्दिरमें जानेका निषेध था| किन्तु सत्य बात 
जनताकी सममभमें आ जानेसे यह निषेधाजश्ञ उठा ली गई है। जत्र निषे- 
धाशा थी तब दस्साभाई मन्द्रिमें जाकर पूजा करनेकी पात्रता नहीं रखते 
थे यह बात नहीं है। यह वास्तवमें घार्मिक विधि न होकर एक सामाजिक 
बन्धन था जो दूसरोंकी देखादेखी जैनाचारमें भी सम्मिलित कर लिया 
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गया था | किन्तु यह ज्ञात होने पर कि इससे न केवल दूसरोंके नेसर्गिक 
अधिकारका अपहरण होता है, अपितु धमंका भी घात होता है, यह बन्धन 
उठा लिया गया है। इसी प्रकार शूद्र मन्दिरिमें नहीं जा सकते यह भी 
सामानिक बन्धन है, योग्वतामूलक घार्मिक विधि नहीं | इसका तात्पय यह 
हैकि आगमके अनुसार तो सबके लिए समवसरणके प्रतीकरूप जिनमन्दिर- 
का द्वार खुला हुआ है। वह न कभी बन्द होता है और न कभी बन्द 
किया जा सकता है, क्योंकि जिनमन्दिरमें जाकर और जिनदेवके द्शनकर 
अन्य मनुष्यों ओर तियश्ञोंके समान वे भी जिनदेवके दर्शन द्वारा 
आत्मानुभूति कर सकते हैं। यही कारण है कि आगममे कहीं भी शूद्रोंके 
मन्दिर प्रवेशके निपेघरूप वचन नहीं मिलता | 

वैदिक परम्परामें शूद्रोंकी धर्माधिकारसे वश्चित क्‍यों किया गया है 
इसका एक कारण है | बात यह है कि आर्येकि भारतवर्षमें आनेपर यहाँके 
मनुष्योंकी जीतकर जिन्हें उन्होंने दास बनाया था उन्हें ही उन्होंने शूद्ध 
शब्द द्वारा सम्बोधित किया था। वे आयोकी बराबरीसे सामाजिक अधिकार 
प्राप्त न कर सकें, इसलिए उन्हें धर्माधिकार ( सामाजिक धर्माधिकार ) से 
बश्चित किया गया था। किन्तु जैनघर्म न तो सामाजिक धर्म है और 
न ही इसका दृष्टिकोण किसीको दासभावसे स्वीकार करनेका ही है | यद्य॒वि 
तखाथंसूत्रमे परिप्रहपरिमाणत्रतका निर्देश करनेके प्रसद्धसे दास और दासी 
थे शब्द आये हूँ ओर इस ब्रतमें उनका परिमाण करनेकी भी बात कर्ह 
गई है। किन्तु उसका तालय किसीको दास-दासी बनानेका नहीं है। जो 
मनुप्य पहले दास-दासी रखे हुए थे वे जैन उपासककी दीक्षा लेते समय 
परिग्रहके समान उनका भी परिमाण कर लें और शेषको दास-दासीके 
कार्यसे मुक्त कर नागरिकताके पूरे अधिकार दे दें। साथ ही वे ही ग्रहस्थ 
जब समस्त परिग्रहका त्याग करें या परिग्रहत्याय प्रतिमा पर आरोहण करने 


का 


१. देखी सनुस्मति भ० ४ इलोक ८० भादि । 
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लगें तब चाहे दासी-दास हों या अन्य कोई सबकी समान भावसे नागरिक 
समझें और धममें उच्चसे उच्च नागरिकका जो अधिकार है वही अधिकार 
सबका मानें यह भी उसका तात्यय है। प्राचीन कालमें जो नागरिक 
सामाजिक अपराध करते थे उनमेंसे अधिकतर दण्डके भयसे घर 
छोड़कर धर्मकी शरणमें चले जाते थे यह प्रथा प्रचलित थी। ऐसे 
व्यक्तियोंकी या तो बौद्धधर्ममे शरण मिलती थी या जैनधर्ममें | बुद्धदेवके 
सामने इस प्रकारका प्रश्न उपस्थित होने पर उत्तरकालमें उन्होंने तो यह 
व्यवस्था दी कि यदि कोई सैनिक सेनामें से भाग आवे या कोई सामाजिक 
अपराध करनेके बाद धर्मकी शरणमें आया हो तो उसे बुद्धधममें दीक्षित 
न किया जाय, परन्तु जैनधर्मने व्यक्तिके इस नागरिक अधिकार पर भूलकर 
भी प्रतिबन्ध नहीं लगाया है। इसका कारण यह नहीं है कि वह दोषको 
प्रश्य देना चाहता है। यदि कोई इस परसे ऐसा निष्कर्ष निकाले भी तो 
यह उसकी सबसे बड़ी भूल होगी । इक्को काटनेवाल्ला व्यक्ति यदि आतपसे 
अपनी रक्षा करनेके लिए. उसी बृक्षकी छायाकी शरण लेता है तो यह 
बृक्षका दोष नहीं माना जा सकता । ठीक यही स्थिति धमकी है। काम, 
क्रोध, मद, मात्सय और मिथ्यात्वके कारण पराधीन हुए जितने भी संसारी 
प्राणी हैं वे सब धमकी जड़ काटनेमें लगे हुए हैं। जो तथाकथित शूद्ग 
हैं वे तो इस दोषसे बरी माने ही नहीं जाते, ल्ौकिक दृष्टिसे जो 
उद्चवर्णीं मनुष्य हैं वे भी इस दोषसे बरी नहीं हैं, तीथ्थ्वरोंने व्यक्तिके 
जीवनमें वास करनेवाले इस अन्तरज्ञ मल्रको देखा था | फलस्वरूप उन्होंने 
उसीको दूर करनेका उपाय बतलाया था। शरीर और वल्लादिमें लगे हुए 
बाह्ममलका शोधन तो पानी, धूप, हवा और साबुन आदिसे भी हो जाता 

। परत आत्मामें लगे हुए उस अन्तरक्ञ मज़्को धीनेका यदि कोई 
उपाय है तो वह एकमात्र धम्म ही है। ऐसी अवत्थामें कोई तीथक्लर यह 
कहे कि हम इस व्यक्तिके अन्तरज्ञ मलको धोनेसे लिए; इस व्यक्तिको तो 
अपनी शरणमें आने देंगे ओर इस व्यक्तिको नहीं आने देंगे यह नहीं हो 
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सकता । स्पष्ट है कि जिस प्रकार ब्राह्मण आदि उच्च वणवाले मनुष्योंको 
जिनमन्द्रिमिं जाकर पशञ्चपरमेष्ठीको आराघना करनेका अधिकार है उसी 
प्रकार शूद्रवर्णके मनुष्योंको भी किसी भी धर्मायतनमें जाकर सामायरिक 
प्रमुख भगवद्धक्ति, स्तवन, पूजन और स्वाध्याय आदि करनेका अधिकार 
है | यही कारण है कि बहुत प्रयल करनेके बाद भी हमें किसी भी शास््रमे 
शूद्ध जिनमीदिरमें जानेके अधिकारी नहीं है? इसका समर्थन करनेवाला 
वचन उपलब्ध नहीं हो सका | 
हरिवंशपुराणका उल्लेख-- 

यह जैनधमंका हाद है। अब हम हरिवंशपुराणका एक ऐसा उल्लेख 
उपस्थित करते हैं जिससे इसकी पुष्टि होनेमें पूरी सहायता मिलती है। 
बल्भद्र विविध देशोंमें परिभ्रमण करते हुए विद्याधर ल्लोकमें जाते हैं और 
वहाँ पर बलि विद्याधरके वंशर्में उत्पन्न हुए. विद्युद्नेगकी पुत्री मदनवेगाके 
साथ विवाह कर सुखपूर्वक जीवन-बापन करने लगते हैं। इसी बीच सत्र 
विद्याधरोंका विचार सिद्धकूट जिनालयकी वन्दनाका होता है। यह देखकर 
बलदेव भी मदनवेगाको लेकर सभ्रके साथ उसकी वन्दनाके लिए जाते हैं। 
जत्र सत्र विद्याधर जिनपूजा और प्रतिमाण्हकी वन्दना कर अपने-अपने 
स्थान पर बैठ जाते हैं तत्र बल्देवके अनुरोध करने पर मदनवेगा सत्र 
विद्याघर निकायोंका परिचय कराती है। वह कहती है--“जहाँ हम 
और आप बैठे हैं इस स्तम्मके आश्रयसे बेठे हुए तथा हाथमें कमल लिए 
हुए ओर कमलोंकी माला पदहिने हुए ये गौरक नामके विद्याघर हैं। लाल 
मालाको धारण किये हुए ओर लाल वस्त्र पहिने हुए ये गान्धार विद्याधर 
गान्धार नामक स्तम्मके आश्रयसे बैठे हैं। नाना प्रकारके रंगवाले सोनेके 
रंगके और पीत रंगके रेशमी वस्ल पहिने हुए ये मानवपृत्र॒क निकायके 
विद्याघर मानव नामक स्तम्मके आश्रयसे बेठे हैं। कुछ आरक्त रंगके 
वल्न पहिने हुए और मणियोंके आभूषणोंसे उुसज्षित ये मनुपुत्रक 


हज 


निकायके विद्याधर मान नामक स्तम्भके आश्रयसे बेठे है। नाना 
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प्रकाककोी औषधियों को हाथमें लिए हुए तथा नाना प्रकारके आभरण 
ओर मालाओंको पहिने हुए ये मृल्वीय निकायके विद्याधर औषधि 
नामक स्तम्मके आश्रयसे बैठे हैं। सब ऋतुओंके फूलोंसे सुवासित 
स्वरंमय आभरण और मालओंको पहिने हुए. ये अन्तर्भूमिचर निकायके 
विद्याघर भूमिमण्डक नामक स्तम्मके आश्रयसे बेठे हैं। नाना प्रकारके 
कुण्डलों और नागाज्ञदों तथा आभूषणोंसे सशोमित ये शंकुक निकायके . 
विद्याघर शंकु नामक स्तम्मके आश्रयसे बैठे हैं। मुकुठोंको स्पश करनेवाले 
मणिकुण्डलोंसे सुशोमित ये कोशिक निकायके विद्याधर कौशिक नामक 
स्तम्भके आश्रयसे बैठे हैं | ये सब्र आय विद्याधर हैं। इनका मैंने संक्तेपमें 
कथन किया | हे स्वामिन्‌ ] अब मैं मातज्ञ ( चाण्डाल ) निकायके 
विद्याधरोंका कथन करती हूँ, सुनो | नीले मेघोंके समान नील वर्ण तथा 
नीले वस्र और माल्ना पहिने हुए ये मागद्ञ निकायके विद्याघर मातज्ञ 
नामक स्तम्मके आश्रयसे बेंठे हैं। श्मशानसे प्रास हुई हड्डी और चमड़ेके 
आभूषण पहिने हुए, तथा शरीरमें भस्म पोते हुए ये श्मशाननिल्लय निकायके 
विद्याघर श्मशान नामक स्तम्मके आश्रयसे बेठे हैं। नील वै्ट्य रंगके 
बस्तर पहिने हुए ये पाण्ड्रनिकायके विद्याधर पाण्डुरनामक स्तम्मके आश्रयसे 
बैठे हैं। कालहिरणके चर्मके वस्र और माला पहिने हुए. ये कालस्वपाको 
निकायके विद्याधर काल्ननामक स्तम्मके आश्रयसे बैठे हैं। पिज्ञल केशवाले 
ओर तप्त सोनेके रंगके आभूषण पहिने हुए ये श्वपाकी निकायके विद्याधर 
श्वपाकीनामक स्तम्मके आश्रयसे बैठे हैं । पणपन्नोंसे आच्छादित मुकुटमें 
लगी हुई नानाप्रकारकी मालाओंको धारण करनेवाले ये पार्वतेय निकायके 
विद्याधर पाबंतनामक स्तम्भके आश्रयसे बैठे हैं। वाँसके पत्तोंके आभूषण 
ओर सब ऋतुओंमें उत्तन्न होनेवाले फूलोंकी माछाएँ पहिने हुए ये वंशालय 
निकायके विद्याधर वंशनामक स्तम्भके आश्रयसे बेठे हैं। महाभुजंगोंसे 
शोभायमान उत्तम आभूषणोंको पहिने हुए ये श्क्षुमूठक निकायके 
विद्याधर ऋत्ञषमूलकनामक स्तम्मके आश्रयसे बैठे हैं | 
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यह हरिवंशपुराणका उल्लेख है। इसमें ऐसे विद्याधर निकायोंकी भो 
चरचा की गई है जो आय होनेके साथ-साथ सम्य मनुष्योचित उचित 
वेषभूषाको घारण किये हुए थे और ऐसे विद्याघर निकायोंकी भी चरचा 
की गई है जो अनाये होनेके साथ-साथ चाण्डाल कर्मसे भी अपनी 
आजीविका करते थे तथा हड्डियों और चमड़ों तकके वस्त्राभूषण पहिने 
हुए थे। यह तो स्पष्ट है कि विद्याघर लोकमें सदा कमंभूमि रहती है, 
इसलिए वहाँके निवासी असि आदि पटकर्मसे अपनी आजीविका तो 
करते ही हैं। साथ ही उनमें कुछ ऐसे विद्याधघर भी होते हैं जो 
श्मशान आदिमें शवदाह आदि करके, मरे हुए पशुओ्लोंकी खाल 
उतारकर और हड्डियोंका व्यापार करके तथा इसी प्रकारके और भी 
निकृष्ट कार्य करके अपनी आजीविका करते हैं। इतना सब्र होते 
हुए भी वे दूसरे विद्याधरोंके साथ जिनमन्दिरमें जाते हैं, मिलकर पूजा 
करते हैं ओर अपने-अपने मुखियोंके साथ बैठकर परस्परमें धर्मचर्चा 
करते हैं | यह सब क्या है ! क्या इससे यह सूचित नहीं होता कि किसी 
भी प्रकारकी आजीविका करनेवाला तथा निक्ृष्टसे निक्ृष्ट वस्त्राभूषण 
पहिननेवाला व्यक्ति भी मोक्षमागके अनुरूप धार्मिक प्राथमिक कृत्य करनेमें 
आजाद है | उसकी जाति और वेशभूषा उसमें बाधक नहीं होती | जिन 
आचायोंने सम्यग्द्शनको धर्मका. मूल कहा है और यह कह्दा है कि जो 
श्रस और स्थावरवघसे विरत न होकर भी जिनोक्त आज्ञाका श्रद्धान करता 
है वह सम्पग्दष्टि है उनके उस कथनका एकमात्र यही अमभिप्राय है कि 
केवल किसी व्यक्तिकी आजीविका, वेश-भूषा और जातिके आधारपर उसे 
वर्का आचरण करनेसे नहीं रोका जा सकता | यह दूसरी वात है कि वह 
आगे-आगे जिस प्रकार ब्रत, नियम और यमको स्वीकार करता जाता है उसी 
प्रकार उत्तरोत्तर उसका हिंसाकर्म छुटकर विशुद्ध आजीविका होती जाती 
है, तथा अन्तमें वह स्वयं पाणिपात्रमोजी बनकर पूरी तरहसे आत्मकल्याण 
करने लगता है और अन्य प्राणियोंकी आत्मकल्याण करनेका मार्ग प्रशस्त 
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करता है। वे पुरुष जिन्होंने जीवन भर हिंसादि कर्म करके अपनी 
आजीविका नहीं की है सबके लिए आदर्श और बन्दनीय तो हैं ही | किन्तु 
जो पुरुष प्रारम्भमें हिंसाकि कर्म करके अपनी आजीविका करते हैं और 
अन्तमें उससे विरक्त हो मोज्षमागके पथिक बनते हैं वे भी सबके लिए 
आदश ओर बन्दनीय हैं । ह 
अन्य प्रमाण-- 

इस प्रकार हरिवंशपुराणके आधारसे यह ज्ञात हो जाने पर भी कि 
चाण्डालसे लेकर ब्राह्मण तक प्रत्येक मनुष्य जिन मन्दिरमें प्रवेश कर जिन 
पूजा आदि धामिक कृत्य करनेके अधिकारी हैं, यह जान लेना आवश्यक 
है कि क्‍या मात्र हरिवंशपुराणके उक्त उल्लेखसे इसकी पुष्टि होती है या 
कुछ अन्य प्रमाण भी उपलब्ध होते हैं जो इसकी पुष्टिमें सहायक माने जा 
सकते हैं। यह तो स्पष्ट है कि महापुराणकी रचनाके पूर्व किसीके सामने इस 
प्रकारका प्रश्न ही उपस्थित नहीं हुआ था, इसलिए, महापुराणके पूर्ववर्तो 
किसी आचार्यने इस दृष्टिसे विचार भी नहीं किया है | शुद्ध सम्यग्दर्शन- 
पूवंक आवक धर्मको तो स्वीकार करे किन्तु बह जिनमन्दिरमें प्रवेश कर 
जिनेन्द्रदेवकी पूजन-स्तुति न कर सके यह बात बुद्धिम्नाह्म तो नहीं है| फिर 
भी जब महापुराणके कर्ता आचार्य जिनसेनने जैनधर्मको वर्णाश्रमधर्मके 
साँचेमें दालकर यह विधान किया कि इज्यादि षटकर्म करनेका अधिकार 
एकमात्र तीन वर्णुके मनुष्यको है, शूद्वको नहीं तब उत्तरकाल्लीन कतिपय 
लेखकोंकों इस विषय पर विशेष ध्यान देकर कुछ न कुछ अपना मत 
बनाना ही पड़ा है | उत्तरकालीन साहित्यकारोंमें इस बविषयको लेकर जो दो 
मत दिखल्ाई देते हैं उसका कारण यही है। सन्तोषकी बात इतनी ही है 
कि उनमेंसे अधिकतर साहित्यकारोंने देवपूजा आदि धम्मिक कार्योंकी तीन 
बर्णके कर्तव्योंमें परिगणित न करके आवक धर्मके कार्योंमें ही परिंगणित 
किया है और इस तरह उन्होंने आचाये जिनसेनके कथनके प्रति अपनी 

टस्‍ असहमति ही व्यक्त की है ) सोमदेवसूरि नीतिवाक्यामृतमें कहते हैं-- . 
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आचारानवच्चत्वं शुचिरुपस्करः शारीरी च विशुद्धिः करोति शझ्यूद्रसपि 
देवह्दिनतपस्विपरिकसंसु योग्यस्‌ । 
तात्यय यह है कि जिस शूद्रका आचार निर्दोष है तथा घर, पात्र और 
शरीर शुद्ध है वह देव, द्विंग और तपस्वियोंकी भक्ति पूजा आदि कर 
सकता है। 
नीतिवाक्यामृतके टीकाकार एक अजैन विद्वान्‌ हैं। उन्होंने भी उक्त 
वचनकी टीका करते हुए एक श्लोक उद्धृत किया है। श्लोक इस 
प्रकार है--- 
गृहपात्राणि शुद्धानि व्यवहारः सुनिर्मलः । 
कायशुद्धिः करोत्येव योग्यं देवादिपूजने ॥ 
श्लोकका अर्थ वही है जो नीतिवाक्यामृतके वचनका कर आये हैं। 
इस प्रकार सोमदेवसूरिके सामने यह विचार उपस्थित होने पर कि शूद्ध 
जिनमन्दिरमें जाकर देवपूजा आदि कार्य कर सकता है या नहीं, उन्होंने 
अपना निश्चित मत बनाकर यह सम्मति दी थी कि यदि उसका व्यवहार 
सरल है और उसका घर, वस्त्र तथा शरीर आदि शुद्ध है तो वह मन्दिरमें 
जाकर देवपूजा आदि कार्य कर सकता है। 
यहाँ पर इतना स्पष्ट जान लेना चाहिए कि सोमदेवसूरिने इस 
प्रश्नको घामिक दृष्टिकोशसे स्पश न करके ही यह समाधान किया है, 
- क्योंकि धार्मिक दृष्टिसे देवपूजा आदि कार्य कौन करे यह प्रश्न ही उपस्थित 
नहीं होता। कारण कि कोई मनुष्य ऊपरसे चाहे पवित्र हो ओर चाहे अपवित्र 
हो वह पश्चपरमेष्टीकी भक्ति, विनय और पूजा करनेका अधिकारी है। यदि 
किसीने पञ्ञपरमेष्टीकी भक्ति, विनय और पूजा की है तो वह भीतर और 
बाहर सब तरफसे शुद्ध है और नहीं की है तो वह न तो भीतरसे शुद्ध है 
ओर न बाहरसे ही शुद्ध है। हम भगवद्धक्ति या पूजाके प्रारम्भमें 'अपवित्रः 
पविन्नो वा! इस आशयके दो श्लोक पढ़ते हैं वे केवल पाठमात्रके लिए 
नहीं पढ़े जाते हैं। स्पष्ट हे कि धार्मिक दृष्टिकोण इससे भिन्न है। वहन 
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तो व्यक्तिके कर्मको देखता है और न उसकी बाहिरी पवित्रता और 
अपविन्नताको ही देखता है। यदि वह देखता है तो एकमात्र व्यक्तिकी 
श्रद्धाको जिसमेंसे भक्ति, विनय, पूजा और दान आदि सच्च धार्मिक कर्म 
उद्भूत होते हैं। आचार्य अ्रमितिगतिने इस सत्यको हृदयंगम किया था। 
तमी तो उन्होंने आचार्य जिनसेन द्वारा प्ररूपित छह कर्मोंमेंसे वार्ताके 
स्थानमें गुरूपास्ति रखकर यह सूचित किया कि ये तीन वर्णके कार्य न 
होकर गहस्थोंके कर्तव्य हैं। उन्होंने गहस्थके जिन छुह कर्मोंकी सूचना 
दी है वे हैं 
देवपूजा गुरूपास्तिः स्वाध्यायः संयमस्तपः । 
दान चेति गृदस्थानां पटकर्साणि दिने दिने॥ 

परिडतप्रवर आशाधरजीने अपने सागारधर्माम्त, (अध्याय १ 
श्लो० १८ ) में इस प्रकारका संशोधन तो नहीं किया है। उन्होंने वार्ताके 
स्थानमें उसे ही रहने दिया है। परन्तु उसे रखकर भी वे उससे केवल 
असि, मषि, कृषि, और वाणिज्य इन चार कर्मोंसे आजीविका करनेवाछोंको 
अहण न कर सेवाके साथ छुट्टों कर्मोंस अपनी आजीविका करनेवात्षोंकों 
स्वीकार कर लेते हैं। और इस प्रकार इस संशोधन द्वारा बे भी यह 
सूचित करते हैं कि देवपूजा आदि कार्य तीन वर्णके कर्तव्य न होकर 
गहस्थधर्मके कतंव्य हैं। फिर चाहे वह गहरुथ किसी भी कर्मसे अपनी 
आजीविका क्‍यों न करता हो । इस प्रकार हम देखते हैं कि उत्तरकालवतों . 
जितने भी साहित्यकार हुए हैं, प्रायः उन्होंने भी यही स्वीकार किया है कि 
जिनमन्दिरमें जाकर देवपूजा आदि कार्य जिस प्रकार ब्राह्मण आदि तीन 
वर्णका शहस्थ कर सकता है उसी प्रकार चाण्डाल आदि शूद्ध ग़हस्थ भी 
कर सकता है। आगममें इससे किसी प्रकारकी बाधा नहीं आती । और 
यदि किसीने कुछ प्रतिबन्ध लगाया भी है तो उसे सामयिंक परिस्थितिको 
ध्यानमें रखकर सामाजिक ही समझना चाहिए । आगमकी मनसा इस 
प्रकारकी नहीं है यह सुनिश्चित है । 
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इस प्रकार शास्त्रीय प्रमाणोंके प्रकाशमें विचार करने पर यह स्पष्ट 
हो जाता है कि शूद्वोंकी श्री जिनमन्दिरमें जाने और पूजन-पाठ करनेका 
कहीं कोई निषेध नहीं है। महापुराणमें इज्या आदि पषटकर्म करनेका 
अधिकार जो तीन वर्शके मनुष्योंको दिया गया है उसका रूप सामाजिक 
है धार्मिक नहीं और उद्देश व अभिप्रायकी दृष्टिसे सामाजिक विधिविधान 
तथा धामिक विधिविधानमें बड़ा अन्तर है, क्योंकि क्रिया एक प्रकारकी 
होनेपर भी दोनोंका फल अलग-अलग है। ऐसी अवस्थामें आचार्य 
जिनसेन छारा महापुराणमें कौलिक दृष्टसिसि किये गये सामाजिक 
विधिविधानको धआआात्मशुद्धिमें सहायक मानना तत्त्वका अपलाप करना है। 
यद्यपि इस दृष्टिसे भगवद्धक्ति करते समय भी पूजक यह भावना करता 
हुआ देखा जाता है कि मेरे दुःखोंका क्षय हो, कर्मोका क्षय हो, समाधि- 
मरण हो, रक्नत्रयकी प्राप्ति हो और में उत्तम गति जो मोक्ष उसे प्राप्त 
करूँ। जलादि द्रव्यसे अर्चा करते समय वह यह भी कहता है कि जन्म, 
जरा और मृत्युका नाश करनेके लिए मैं जलको अपेण करता हूँ 
आदि। किन्तु ऐसी भावना व्यक्त करने मात्रसे वह क्रिया मोक्षमार्गका 
अद्भ नहीं वन सकती, क्‍योंकि जो मनुष्य उक्त विधिसे पूजा कर रहा है 
उसकी आध्यात्मिक भूमिका क्‍या है, प्रकृतमें यह बात मुख्यरूपसे विचार- 
णीय हो जाती है 

यदि भगवद्धक्ति करनेवाला कोई व्यक्ति इस अमिप्रायक्रे साथ 
जिनेन्द्रदेवकी उपासना करता है कि 'यह मेरा कौलिक धर्म है, मेरे पूर्वज 
इस धर्मका आचरण करते आये हैं, इसलिए मुझे भी इसका अ्रनुसरण 
करना चाहिए. | मेरा ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैश्य कुलमें जन्म हुआ है, 
अतः मैं ही इस घमंको पूर्णरूपसे पालन करनेका अधिकारी हूँ। जो शूद्ध 
हैं वे इस धर्मका उस रूपसे पालन नहीं कर सकते, क्‍योंकि वे नीच हैं | 
यह मन्दिर भी मैंने या भेरे पूथजोंने चनवाया है, इसलिए में इसमें मेरे 
समान आजीविका करनेवाले तीन वणके मनुप्योंको ही प्रवेश करने दूँगा, 
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अन्यको नहीं । अन्य व्यक्ति यदि भगवद्धक्ति करना ही चाहते हैं तो वे 
मन्दिरके बाहर रहकर मन्दिरकी शिखरोंमें या दरवाजोंके चौखटोंमें स्थापित 
की गईं जिनप्रतिमाओंके दशन कर उसकी पूर्ति कर सकते हैं। मन्दिरोंके 
सामने जो मानस्तम्म निर्मापित किये गये हैं उनमें स्थापित जिनप्रतिमाश्रों 
के दशन करके भी वे अपनी धार्मिक भावनाकी पूर्ति कर सकते हैं। परन्तु 
मन्दिरोंके भीतर प्रवेश करके उन्हें मगवद्धक्ति करनेका अधिकार कभी 
भी नहीं दिया जा सकता ।? तो उसका यह अमभिप्राय मोक्षमा्गकी पुशिमें 
ओर उसके जीवनके सुधारमें सहायक नहीं हो सकता। भले ही वह 
लोकिक दृश्सि धर्मात्मा प्रतीत हो, परन्तु अन्तरक्ग धमकी प्रापि इन 
विकल्पोंके त्यागमें ही होती है यह निश्चित है, क्‍योंकि प्रथम तो यहाँ यह 
विचारणीय है कि कोलिक दृष्टिसे की गई यह क्रिया क्‍या संसारबन्धनका 
उच्छेद करनेमें सहायक हो सकती है ? एक तो ऐसी क्रियामें वेसे ही राग- 
भावकी मुख्यता रहती है, क्योंकि उसके विना अन्य पदाथके आलम्पनसे 
प्रवृत्ति नहीं हो सकती, इसलिए. आगममें इसका मुख्य फल पुण्यत्रन्ध ही 
बतलाया है, संसारका उच्छेद नहीं । यदि कहीं पर इसका फल्ल संसारका 
उच्छेद कह्य भी है तो उसे उपचार कथन ही जानना चाहिए | और यह 
स्पष्ट है कि उपचार कथन मुख्यका स्थान नहीं ले सकता। उपचारका 
स्पष्टीकरण करते हुए अन्यत्न कहा भी है-- 
मुख्याभावे सति अयोजने च उपचारः अवतंते । 

आशय यह है कि मुख्यक्रे अमावमें प्रयोजन विशेषकी सिद्धिके लिए 
उपचार कथनकी प्रवृत्ति होती है। इसलिए इतना स्पष्ट है किअन्य पदा्के 
आलम्बनसे ग्रवृत्तिरप जो भी क्रिया की जाती है वह उपचारधर्म होनेसे 
मुख्य घर्मका स्थान नहीं ले सकता | यद्यपि यह हम मानते हैं कि शहस्थ 
अवस्थामें ऐसे धर्मकी ही प्रधानता रहती है। किन्तु इसका यह तात्पर्य 
नहीं कि णशहस्थ मुख्य धर्मसे अपनी चित्तबृत्तिको हटाकर इसे ही साक्षात्‌ 
मोज्षका साधन मानने लगता है। स्पष्ट हैं कि जन्र मोक्षके अभिप्रायसे 
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किया गया व्यवहारधर्म भी साक्षात्‌ मोक्षका साधन नहीं हो सकता । ऐसी 
अवस्थामें जो आचार कौलिक दृष्टिसे किया जाता है बह धर्मका स्थान 
कैसे ले सकता हैं! उसे तो व्यवह्ारघर्म कहना भी धर्मका परिहास करना 
है| अ्तएव निष्कषरूपमें यही समझना चाहिए कि धर्ममें वर्णादिकके 
भेदसे विचारके लिए रशञ्जमात्र भी स्थान नहीं है ओर यही कारण है कि 
जैनधर्मने व्यक्तिकी योग्यताके आश्रयसे उसका विचार किया है, वर्ण और 
जातिके आश्रयसे नहीं। जब्र यह वस्व॒ुस्थिति है ऐसी अवस्थामें अन्य 
वर्ण्वालोंके समान शूद्र भी जिन मन्दिरमें जाकर जिनदेवकी अ्र्चा वन्दना 
करें यह मानना आगम सम्मत होनेसे उचित ही है । 
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महापुराण और अन्य साहित्य-- 


महापुराणमें तीन वर्णके मनुष्य ही यश्ञोपवीत संस्कार पूर्वक ह्विज 
संश्ञाको प्रात होते दें ओर वे ही इज्या, वार्ता, दत्ति, स्वाध्याय, संयम और 
तप इन छुद्ट कर्मोके अधिकारी होते हैं यह बतलाया गया है। साथ 
ही वहाँ पर यह भी बतलाया गया है कि जब वे ब्रह्मचर्याश्रमका त्यागकर 
गहस्थाश्रममें प्रवेश करते हैं तत्र उन्हींके भमघुत्याग, मांसत्याग, पाँच 
उद्दुग्बर फलोंका त्याग और हिंसा आदि पाँच स्थूल पापोंका त्याग ये सावं- 
काल्निक ब्रत होते हैं | महापुराणमें यह तो वतलाया है कि शूद्ध यदि चाहे 
तो मरण पयन्त एक शाटक ब्रतकी धारण करे। परन्तु वह तथाकथित 
एक शाटक ब्रतको पालते समय या उस ब्रतको लेनेके पूर्व प्रति दिन और 


न कप बे 


क्या क्‍या कार्य करे यह कुछ भी नहीं बतलाया गया हैं, इसलिए प्रश्न होता 
च # न डी जा 

है कि शूद्रका शहस्थ अवस्थामें अन्य क्या कतंव्य कर्म हैं ? यह तो स्पष्ट है 
कि मनुस्मृतिकारने यजन, अध्ययन और दान देनेका अधिकारी शद्गको न 
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मानकर केवल तीन वर्णके मनुष्यकों माना है। साथ ही वहाँपर तीन वर्ण 
के मनुष्यके लिए. इन्द्रियसंयम और तपका उपदेश भी दिया गया है । 
वहाँ स्पष्ट कहा है कि जो द्विज संयमका पालन नहीं करता उसके वेदा- 
ध्ययन, दान, यज्ञ, नियम और तप सिद्धिको नहीं प्राप्त होते । इस प्रकार 
मनुस्मृतिरमें जिन छुह कर्मोंका उपदेश दृष्टिगोचर होता है। वे छुद्द कर्म 
ही महापुराणमें स्वीकार किये गये हैं। इसलिए मालूम पड़ता है कि 
महापुराणकारने उसी व्यवस्थाको स्वीकार कर यह विधान किया है कि कुल- 
धर्म रूपसे इज्या आदि पटकर्मका अधिकारी मात्र तीन वर्णका मनुष्य है, 
शूद्र नहीं । इस प्रकार महापुरायमें जहाँ मनुस्मृतिका अनुसरण किया गया 
है वहाँ हमें यह भी देखना है कि महापुराणकी यह व्यवस्था क्या सचमुच 
में आगम परम्पराका अनुसरण करती है या महापुराणमें इस प्रकारके 
विधान होनेका कोई अन्य कारण है? प्रश्न महत््वका होनेसे इसपर साह्ो- 
पाक्न विचार करना आवश्यक है। 

पहले हम यह स्पष्ट रूपसे बतला आये हैं कि जो भी कमंभूमिज 
मनुष्य सम्यकत्वको स्वीकार करता है वह सम्यक्त्वके साथ या कालास्तरसें 
देशविर्त और सकलविरत रूप धर्मको धारण करनेका अधिकारी है । वह 
ब्राह्मण, ज्त्रिय और वैश्य होनेसे अमुक प्रकारके देशविस्त और सकत- 
विरत धर्मको धारण करता है और शूद्ध होनेसे अम्ुुक प्रकारके धर्मको 
धारण करता है ऐसा वहाँ कोई भेद्‌ नहीं किया गया है। देशविरत और 
सकलविरतका सम्बन्ध अन्तरज्ञ परिणामोंके साथ होनेके कारण वर्ण या 
जातिके आधारपर उनमें भेद होना सम्भव भी नहीं है। सच बात तो यह 
है कि आगम साहित्यमें वर्ण नामकी कोई वस्तु है इस तथ्यको ही स्वीकार 
नही किया गया है। इसलिए यह तो स्पष्ट है कि महापुराणमें ग्रहस्थोंके 
आवश्यक कर्तव्य कर्मोके विषयमें जो कुछ भी कहा गया है उसका समर्थन 





१. सनुस्मृति २, पमर-६७ । 
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आगम साहित्यसे तो होता नहीं। महापुराणका पूर्वकालवर्ती जितना 
साहित्य है उससे भी इसका समथन नहीं होता यह भी स्पष्ट है, 
क्योंकि उसमें इस प्रकारसे छुह कर्मोंका विभाग नहीं दिखाई देता । जो 
महापुराणका उत्तरकालवर्ती साहित्य है उसकी स्थिति भी बहुत कुछ अंश 
में महापुराणके मन्तव्योंसे भिन्न है। उदाहरणस्वरूप हम यहाँपर सामार- 
धर्मामृतके एक उल्लेखको उपस्थित कर देना आवश्यक मानते हैं। वह 
उल्लेख इस प्रकार है-- 

नित्याष्टान्िहिकसब्चतुसुखमहः कल्पद्ुुमेन्द्रध्वजा- 

विज्या: पान्रससक्रियान्वयद॒यादत्तोस्तपःसंयमान्‌ । 

स्वाध्यायं च विधातुमादतकृपीसेवावणिज्या दिकः 

शुद्धयापतोदितया गृही मलछूलवं पक्तादिभिश्व क्षिपेत्‌ ॥१-१८॥ 

महापुराणमें इज्या आदि छुद्द कर्म स्वीकार किये गये हैं उन्हों छुद 

कर्मोका उल्लेख परिडतग्रवर आशाधरजीने सागरधर्माग्तके उक्त श्लोक 
में किया है। अन्तर केवल इतना है कि आचाये जिनसेन वार्तापदसे 
असि, मषरि, कृषि और वाणिज्य मात्र इन चार कर्मोंको स्वीकार करते हैं 
जब्र कि पणिडितप्रवर आशाधरजी इनके स्थानमें सेवा, विद्या और शिल्प 
के साथ सब कर्मोंको स्वीकार करते हैं। इसका तातपय [यह है कि जहाँ 
आचाये जिनसेन केवल तीन वर्णके मनुप्योंकी पूजा आदिका अधिकारी 
मानते हैं वहाँ परिडतप्रवर आशाधरजी चारों वर्णके मनुष्योंका उनका 
अधिकारी मानते हैं। परिडितजीने अनगारधर्माम्रतकी टीकामें ब्राह्मण, 
क्षत्रिय, वेश्य ओर सच्छूद्र इन चारको मुनिक्रे आहारके लिए, अधिकारी 
लिखा है | इससे भी यहो सिद्ध होता है कि ब्राह्मणादि तीन वर्णुके मनुष्यों 
के समान शूद्ववर्णके मनुष्य भी जिनेन्द्रदेवकी पुजा कर सकते हैं और 
मुनियोंकी आहार दे सकते हैं। साथ ही वे स्वाध्याय, संयम और तप इन 
कर्मोको करनेके भी अधिकारों हैं। यहाँ पर यह स्मरणीय है कि महापुराण 


च्ोज 
हें 


के उत्तरकालवतों छोटे बड़े प्रायः जितने मी साहित्यकार हुए हैं उन 
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सत्ने एक तो इज्यादिको तीन वर्णके कर्तव्योंमें न गिनाकर शहस्थोंके 
आवश्यक कतेव्योंमें गिनाया है। दूसरे उन्होंने वार्ताकर्मको हटाकर उसके 
स्थानमें गुरूपास्ति इस कर्मकी योजना की है। इसलिए इसपरसे यदि कोई 

यह निष्कर्ष निकाले कि ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैश्योंके समान सच्छूद्र और 
असच्छुद्र भी देवपूजा आदि छुंद् कर्मोको कर सकते हैं तो हमें कोई 
अत्युक्ति नहीं प्रतीत होती | पण्डितप्रवर आशाधरजीके अमिप्रायानुसार 
अधिकसे अधिक यही कहा जा सकता है किये “असच्छूद्र शहस्थ 
मूनियोंकी आहार दे” मात्र इस बातके विरोधी रहे हैं, असच्छूद्रोंके 
द्वारा देवपूजा आदि कर्मोंके किये जानेके नहीं। चारित्रसारका भी यही 
अभिप्राय है, क्योंकि उसके कर्ताने इन कार्योका अधिकारी शूद्धको 
भी माना है। यह महापुराणके उत्तरकालवतों प्रमुख साहित्यकी 
स्थिति है जो एहस्थोंकी आचारपरम्परामें वर्णव्यवस्थाको स्वीकार करके 
भी किसी न किसी रूपसें आगमपरम्पराका ही समर्थन करती है। इस 
मामलेमें महापुराणका पूरी तरहसे साथ देनेवाला यदि कोई ग्रन्थ हमारी 
दृष्टिमें आया है तो वह एकमात्र दानशासन ही है। परन्तु यह ग्रन्थ 
बहुत ही श्र्वाचीन है। सम्भव है कि इस विचारका समर्थन करनेवाले 
भद्धरकयुगीन और भी एक-दो ग्न्थ हों । जो कुछ भी हो, इतना स्पष्ट है 
कि आचाय जिनसेनने भरत चक्रवर्तके नाम पर मनुस्मृतिधर्मको जैनधर्म 
बतलाकर आगमधर्मको गौण करनेका जो भी प्रयज्ञ किया है उससें: 
वे पूरी तरहसे सफल नहीं हो सके हैं इसमें रश्चमात्र भी सन्देह नहीं है | 


प्राचीन आवश्यककर्मोंका निणेय--- 


अब देखना यह है कि महापुराणमें या इसके उत्तरकालवतों साहित्यमें 
मौलिक हेर-फेरके साथ शहस्थोंके जिन आवश्यक कर्मौंका उल्लेख किया 
गया है उनका आचार परम्परासें स्वीकार किये गये प्राचीन आवश्यक: 
कर्मोके साथ कहाँ तक मेल खाता है; यह तो स्पष्ट है कि प्राचीन साहित्यमें 
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गहस्थधर्मका वर्णन दो प्रकारका उपलब्ध होता है--प्रथम बारह ब्रतोंके 
रूपमें ओर दूसरा ग्यारह प्रतिमाओंके रूपमें | वहाँ गरहस्थोंके आवश्यक 
कर्मोका अलगसे उल्लेख दृष्टिगोचर नहीं होता। किन्तु इतने मात्रसे 
प्राचीन कालमें शहस्थोंके आवश्यक कर्मोंका अभाव मानना उचित नहीं 
है, क्योंकि पुराणसाहित्यमें तथा अमितिगतिश्रावकाचार आदि अन्य साहित्य 
में जो भी उल्लेख दृष्टिगोचर होते हैं और गशहस्थोंका प्रतिक्रमण सम्बन्धी 
जो भी साहित्य प्रकाशमें आया है उससे यह स्पष्ट ज्ञात होता है कि 
प्राचीन कालमें खहत्यथ अपने-अपने पदके अनुसार उन्हीं छह आवश्यक 
कर्मोका समुचित रीतिसे पान्नन करते थे जो मुनियोंके लिए आवश्यक 
बतलाये गये हैं । 


जो पाँच इन्द्रियोंके विषय, सोलह कपाय और नौ नोकषायोंके श्रधीन 
नहीं होता उत्तका नाम अवश्य है और उसके जो कतेव्य कर्म हैं उन्हें 
आवश्यक कहते हैं| वे छुह हैं--सामाय्रिक, चतुर्विशतिस्तव, वन्दना, 
प्रतिक्रमण प्रत्याख्यान और व्युत्सग | विवरण इस प्रकार है--राग और 
द्वेषकी निव्नत्तिपूबक समभाव अर्थात्‌ मध्यस्थभावका अभ्यास करना 
तथा जीवन-मरणमें, ज्ञाभालाभमें, संयोग-वियोगमें, शब्ु-मित्रमें ओर 
सुख-दुखमें समताभाव धारण करना सामायिक है। अपने आदर्शरूप 
ऋषमभ आदि चौत्रीस तोथंकरोंकी नामनिरुक्ति पूर्वक गुणोंका स्मरण करते 
हुए स्तुति करना चतुरविशतिस्तव है। आचाये, उपाध्याय, प्रवतक, स्थविर 
ओर गणघर आदिके प्रति वहुमानके साथ आदर प्रकट करना वन्दना है । 
कृतिकर्म, चितिकर्म, पूजाकर्म और विनयकर्म ये वन्‍्दनाके पर्यायवाची नाम 
हैं । निन्‍्दा और गहसे युक्त होकर पूर्वक्ृत अपराधोंका शोधन करना 
प्रतिक्रमण है | इसके देवसिक, रात्रिक, पाक्षिक, मासिक, चादुर्मासिक, 
सांवत्सरिक, ऐ्यापथिक शोर उत्तमाथ ये सात भेद हैं। आगामी कालकी 
अपेक्षा अयोग्य द्वव्यादिकका त्याग करना प्रत्याख्यान है। तथा दिवस 
आदिके नियमपूर्वक जिनेन्द्रदेवके गुणों आदिका चिन्तवन करते हुए 


पद 
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शरीरका उत्सर्ग करना कायोत्सग है | इन छुद आवश्यक कर्मोंकों साथुश्रों- 
के समान अपने स्वीकृत ज्रतोंके अनुसार गहस्थ भी करते हैं| वैदिक 
परम्परामें नित्यकमंका जो स्थान है जैनपरम्परामें वही स्थान छुदद 
आवश्यक कमोंका है| किन्तु प्रयोजन विशेषके कारण इन दोनोंमें बहुत 
अन्तर है। वेदिक धर्मक्रे अनुसार नित्यकर्म जहाँ कुलधर्मके रूपमें किये 
जाते है वहाँ जैन परम्पराके अनुसार आवश्यककर्म आध्यात्मिक उननतिके 
अभिप्रायसे किये जाते हैं, इसलिये उनमें सबसे पहला स्थान सामायिकको 
दिया गया है । चतुविशतिस्तव आदि कर्मोके करनेके पहिले उसका सामा- 
यिककर्मसे प्रतिज्ञात होकर राग-द्वेपकी निवृत्तिपृूषक समताभावकों स्वीकार 
करना अत्यन्त आवश्यक है | इसके बिना उसके अन्य कर्म ठीक तरहसे 

बन सकते | विचार कर देखा जाय तो शेष पाँच कर्म सामायिककर्म 
के ही अज्ग हैं। आगममे जिसे छेदोस्थापना कहा गया है उसका तात्पर्य 
भी यही है | साधु या णहस्थ यथानियम प्रतिशात समय तक आलम्बनके 
पमिना समताभावमे स्थिर नहीं रह सकता, इसलिए वह सामायिकको 
स्वीकार कर अपने आदशरूप चौबीस तीथकरोंकी स्तुति करता है, अन्य 
परमेष्टियोंकी वन्‍्दना करता है, स्वीकृत ब्रतोंमें छगे हुए दोषोंका परिमार्जन 
करता है, यह सब विधि करते हुए कृतिकर्मके अनुसार कायोत्सग करता है 
और आगामी काह्षमें जो द्रव्यादिक उपयोगमें आनेवाले हैं उनका नियम 
करता है। अर्थात्‌ जो द्रव्यादिक अयोग्य या अप्रयोजनीय हैं उनका 
त्वाग करता है | इसके बाद भी यदि सामायिकका समय शेष रहता है तो 
ध्यान और स्वाध्याय आदि आवश्यककम द्वारा उसे पूरा करता है। यहाँ 
इतना विशेष समझना चाहिए कि जिस प्रकार साधुके आवश्यक कमोंमें 
ध्यान और स्वाध्याय परिगणित हैं उस प्रकार प्रत्येक ण्हस्थको अलगसे 
इन्हें करना ही चाहिए. ऐसा कोई एकान्त नहीं है। इतना अवश्य है कि 
जो बती आवक हैं उन्हें कमसे कम तीनों कालोंमें छुह आवश्यक कर्मोके 
करनेका नियम अवश्य है और जो जती नहीं हैं उन्हें छुद्द आवश्यक कर्मोके 
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करनेका नियम न होकर भी प्रतिक्रमण ओर प्रत्याख्यानकी छोड़कर शेष 
चार कर्म तो नियमसे करने ही चाहिए, ऐसा हरिवंशपुराणके उल्लेखसे 
प्रतीत होता है। उसमें बतलाया गया है कि चम्पनगरीमें फाल्गुन मासमें 
आप्टाह्ििकोत्सवके समय वसुदेव और गनन्‍्धवसेनाने वासुपूज्य जिनकी पूजा 
करनेके अ्रमिप्रायसे नगरके बाहर प्रस्थान किया और" जिनालयमें 
पहुँचकर भगवानकी पूजा प्रारम्भ की | ऐसा करते समय वे सव प्रथम 
दोनों पैरोंके मध्य चार अंगुलका अन्तर देकर खड़े हुए। इसके बाद 
उन्होंने हाथ जोड़कर उपांशु पाठसे ईर्यापथदरडक पढ़ा। अनन्तर 
कायोत्सर्ग विधिसे ईर्यापथशुद्धि करके परृथिवी पर बैठकर पञ्चाग नमस्कार 
किया | अनन्तर उठकर पशञ्च नमस्कार मन्त्र और चत्तारि दश्डक पढ़ा | 
अनन्तर ढाई द्वीपसम्बन्धी एकसों सत्तर घर्मक्षेत्र सम्बन्धी भूत, वर्तमान 
और भविष्यत्काल सम्बन्धी तीथंकर आदिको नमस्कार करके मैं सामायिक 
करता हूँ ऐसी प्रतिज्ञा लेकर तथा सब सावद्ययोगका त्याग कर कायसे 
ममत्व रहित हो शह्-मित्र, सुख-दुख, जीवन-मरण, और लाभालाभर्में 
समताभाव धारण कर सत्ताईस बार श्वासोच्छास लेनेमें जितना काल 
लगता है उतने काल तक का्योत्सगभावसे स्थित होकर तथा हाथ जोड़े हुए 
शिरसे नमस्कार करके श्रवण करने योग्य चोन्रीस तीथड्डूरोंकी इस प्रकार 
स्तुति की--ऋष्म जिनको नमस्कार हो, अजित जिनको नमस्कार हो, 

सम्मव जिनको नमस्कार हो, निरन्तर अमिनन्दनस्वरूप अभिनन्दन जिनको 
नमस्कार हो, समतिनाथको नमस्कार हो, पप्मप्रभको नमस्कार हो, विश्वके 
इंश सुपाश्य जिनकी नमस्कार हो, अर्हन्त अवस्थाकों प्रात्त चन्द्रप्रभ 

जिनको नमस्कार हो, पृष्पदन्तकी नमस्कार हो, शीतल जिनकी नमस्कार 
हो, जिनका आश्रय लेनेसे प्राणियोंका कल्याण होता है ऐसे अनन्त 

चत॒ु्टयरूप लक्ष्मीक्रे स्वामी श्रेयांसनाथको नमस्कार हो, तीन लोकमें पृज्य 
तथा चम्पानयरीमें जिनका यह मदहामद हो रहा है ऐसे वासपूज्य जिनको 

नमस्कार हो, विमल जिनको नमस्कार हो, अनन्त जिनको नमस्कार हो, 
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धर्म जिनको नमस्कार हो, शान्तिहेतु शान्ति जिनको नमस्कार हो, 
कुन्धुनाथ जिनको नमस्कार हो, अरनाथ जिनको मन वचन और कायपूर्बक 
नमस्कार हो, शल्यका मदन करनेमें समर्थ मल्लि जिनको नमस्कार हो, 
मुनिसुत्रत जिनकी नमस्कार हो, जिन्हें तीन त्लोक नमस्कार करता है 
ओर वतंमान कालमें भरत क्षेत्रमें जिनका तीर्थ प्रवर्तमान है ऐसे नमि- 
नाथ जिनको नमस्कार हो, जो आगे तोथंछ्वर होनेवाले हैं और जो हरिबंश- 
रूपी सुविस्तृत आकाशके मध्य चन्द्रमाके समान सुशोमित हैं ऐसे नेमि- 
नाथ जिनको नमस्कार हो, पाश्व॑ जिनेन्द्रको नमस्कार हो, वीर जिनको 
नमस्कार हो, सब तीथंड्डरोंके गण॒धरोंको नकस्कार हो, अरिहन्तोंके कृत्रिम 
और अक्ृत्रिम जिनालयोंको नमस्कार हो, तथा तीन लोकवर्ती जिन विम्तोंको 
नमस्कार हो | इस प्रकार स्तुति करके रोमांच होकर उन्होंने पश्चांग 
नमस्कार किया। अनन्तर पहलेके समान पुनः उठकर और कायोत्सर्ग 
करके पवित्र पाँच गुरुओंकी इस प्रकार स्तुति करने लगे । स्वदा सत्र 
अरिहन्तों को, सब्र सिद्धोंकी और पन्द्रह कर्मभूमियोंमें स्थित आचाय॑, 
उपाध्याय और साधुओंको धार-बार नमस्कार हो। इसके बाद प्रदक्षिणा 
करके वे दोनों रथ पर चढ़कर वेभवके साथ चम्पा नगरीमें प्रविष्ट हुए |! 


स्पष्ट है कि हरिवंशपुराणके इस उल्लेखमें प्रतिकमण ओर प्रत्याख्यान 
का निर्देश नहीं किया गया है। बहुत सम्भव है कि उस समय तक वसुदेव 
ओर उनकी पत्नी गन्धवसेनाने अगुब्नत न स्वीकार किये हों। मालूम पड़ता 
है कि एकमात्र इसी कारणसे यहाँ पर आचार्य जिनसेनने प्रतिक्रमण और 
प्रत्याख्यानकों छोड़कर मात्र चार कर्मोका निर्देश किया है । 

हम यह तो मानते हैं कि प्राचीन कालमें जल्लादि आठ द्रब्योंसे 
अभिषेक पूर्वक जिनेन्द्रदेवकी पूजा होती रही है, क्योंकि इसका उल्लेख सभी 
पुराणकारोंने किया है | किन्तु यह पूजा छुह आवश्यक कर्मोंके अंग रूपमें 
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को जाती थी या स्वतन्त्र रूयसे, तत्काल यह कह सकना कठिन है, क्योंकि 
मूलाचारमें विनयके पाँच भेद करके लोकानुश्त्ति विनयको मोक्नविनयसे 
अलग रखकर उठ कर खड़े होना, हाथ जोड़ना, आसन देना, अ्रतिथिकी 
पूजा करना और अपने वित्तके अनुसार देव पूजा करना इसको लोकानुद्धत्ति 
विनयमें परिगणित किया है तथा सामायिक्र आदि छुद्द कर्मोंको मोक्षविनयमें 
लिया है । इतना स्पष्ट है कि सामायिकादि छह कर्म साधुओंके समान 
यग्रहस्थोंके भी दैनिक कर्तव्योंमें सम्मिलित थे | यही कारण है कि बारहवीं 
तेरहवीं शताब्दिमें लिखे गये अमितिगति श्रावकाचारमें भी इनका उल्लेख 
पाया जाता है| सागारघर्माम्तमें श्रावककी दिनचर्यामें इनका समावेश 
किया गया है | इससे भी उक्त कथनकी पृष्टि होती है । यदि हम इन छु्द 
आवश्यक कर्मोके प्रकाशमें महापुराणके कर्ता आचाय जिनसेन द्वारा 
स्थापित किये गये इज्या, वार्ता, दत्ति, स्वाध्याय, संयम और तप इन 
आयंपटकर्मोंकी देखते हैं तो यह स्पष्ट हो जाता है कि इन कर्मोंको 
सझ्ललित करनेका अभिप्राय ही दूसरा रहा है| उत्तरकालवतों लेखकोंने 
वार्ताके स्थानमें गुरूपास्तिको रख कर इन कर्मोंक्ो प्राचीन कर्मों के अनुरूप 
बनानेका प्रयन्न अवश्य किया है, परन्तु इतना करने पर भी जो भाव 
प्राचीन कमोंमें निहित है उसको पूर्ति इन कर्मोंसे नहीं हो सकी है | कारण 
कि इनमेंसे सामायिक कर्मका श्रभाव हो जानेसे देवपूजा आदिक कर्म 
समताभावपूर्वक नहीं होते । प्रतिक्रमणको स्वतन्त्र स्थान न मिलनेसे स्वीकृत 
ब्रतोंमें लगे हुए. दोषोंका परिमाजन नहीं हो पाता ओर प्रत्याख्यानको 
स्वतन्त्र स्थान न मिलनेसे प्रतिदिन अयोग्य या अप्रयोजनीय द्र॒व्यादिकका 
त्याग नहीं हो पाता | बतंमान कालमें पूजा आरादि कर्म करते समय जो 
अव्यवस्था देखी जाती है | यथा--कोई बैठ कर पूजा करनेका समर्थन 
करता दे तो कोई खड़े हो कर पूजा करना आवश्यक मानता है। कोई 
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जलादि द्र॒व्यसे की गई पूजाको ही पूजा मानता है, तो कोई इसे आडम्बर 
मान कर इसके प्रति अनादर प्रकट करता है | कोई पूजा करते समय बीच 
घीचमें बातचीत करता जाता है तो कोई विश्रान्ति लेनेके अमिप्रायसे कुछ 
कालके लिए पूजा कमसे ही विरत हो जाता है ) कोई किसी ग्रकारसे पूजा 
करता है ओर कोई किसी प्रकारसे। उसका कारण यही है कि न तो पूजा 
करनेवालेने समताभावसे प्रतिज्ञात होकर आवश्यक कृतिकर्म करनेका नियम 
लिया है ओर न यह ही प्रतिज्ञा की है कि में समता भावके साथ कितने काल 
तक कृतिकर्म करूँगा | रूढ़िवश यहस्थ पूजादि कर्म करता अवश्य है और 
ऐसा करते हुए उसके कभी-कभी भावोद्रेकवश रोमाश्व भी हो आता है। 
परन्तु ऐसा होना मात्र तीत्र पुण्यन्रन्धका कारण नहीं है। यह एक रूढ़ि 
है कि जो जितना बड़ा समारम्भ करता है उसे उतना बड़ा पुण्यत्रन्ध 
होता है | वस्तुतः तीत्र पुण्यत्रन्धका कारण आरम्मकी बहुलता न होकर या 
भावोद्रेककी उत्कटता न होकर समताभावके साथ पशञ्चपरसेष्ठीके गुणानुवाद 
द्वारा आत्मोन्मुख होना, अपने दोषोंका परिमाजन करना और परावलम्िनी 
वृत्तिके त्याग करनेके सन्प्रुख होना है) जहाँ आगममें यह चतल्ाया है कि 
अनुदिश और अनुत्तर विमानोंमें उत्पन्न होनेके योग्य आयुकर्मका बन्ध 
एक मात्र भावज्षिड्री मुनि करते हैं वहाँ यह भी बतल्ाया है कि नो 
ग्रेवेयकर्मे उत्पन्न होनेके योग्य आयुकर्मका बन्ध द्रत्यलिज्ञी मुनि तो कर 
सकते हैं परन्तु आयुबन्धके योग्य उत्तमसे उत्तम परिणामवाल्ां श्रावक 

हीं कर सकता । क्यों ? क्‍या उक्त श्रावकका परिणाम द्रव्यलिज्ञी मुनिसे भी 
हीन होता है ? बात यद्द है कि द्रव्यलिड्ी मुनि मिथ्याहष्टि होने पर भी 
आरम्म और बाह्य परिग्रहसे विरत रहता है और आवक सम्यग्दृष्टि देश- 
ब्ती होने पर भी आरम्भ और बाह्य परिग्रहमें अनुरक्त रहता है। इसीका 
यह फल्ल है कि द्रव्यलिज्ी म॒नि नौवें ग्रेवेवक तक जाता है जब कि शहरुथ 
सोलहवें स्वर्गसे आगे जानेकी सामरथ्य ही नहीं रखता। इससे सिद्ध है कि 
आरम्मकी बहुलता सातिशय पुण्यका कारण न होकर आत्मोन्मुख इत्तिके 
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सद्भावमें रागभाग सातिशय पुयका कारण है। हमने पहले सामायिक आदि 
जिन षट कर्मोंकी चरचा की है उनमें सातिशय पुण्यबरन्ध करानेकी योग्यता 
तो है ही | साथ ही वे कर्मक्षपणामें भी कारण हैं | किन्तु आचाय जिनसेनने 
जिन छुद् कर्मोंका उल्लेख किया है उन्हें वे स्वयं ही कुलधर्म संज्ञा दे रहे 
हैं। साथ ही उनमें एक कम वार्ता भी है। जिसे धार्मिक क्रियाका रूप देना 
यह बतल्ाता है कि ये छुह कर्म किसी भिन्न अभिप्रायसे संकल्लित किये गये 
हैं। यह तो स्पष्ट है कि जैनघर्ममें जो भी क्रिया कुलाचारके रूपमें स्वीकार 
की जाती है वह मोक्षमागंका अद्भ नहीं चन सकती । हमें ऐसा लगता है 
कि पण्डितप्रवर आशाधरजीको आचाय जिनसेनका यह कथन बहुत 
अधिक खटका, इसलिए उन्होंने नामोल्लेख करके उनके इस विधानका 
विरोध तो नहीं किया | किन्तु पाक्षिक श्रावकके आठ मूलगुणोंका कथन 
करते समय वे यह कहनेसे भी नहीं चूके कि जो यह जिनेन्द्रदेवकी आज्ञा 
है इस श्रद्धानके साथ मद्यादिविरति करता है वही देशत्रती हो सकता है, 
कुलधर्म आदि रूपसे मद्यादिविरति करनेवाला नहीं। इस दोषको केवल 
परिडतप्रवर आशाधरजीने ही समझा हो ऐसी बात नहीं है, उत्तरकाल्ीन 
दूसरे लेखकोंने भी समझा है। जान पड़ता है कि उन्होंने आचाय जिनसेन 
द्वारा प्रतिपादित पटकर्मो में से वार्ता शब्दको हटा कर उसके स्थानमें 
गुरूपास्ति शब्द रखनेकी योजना इसी कारणसे की है | 

श्रावकदीक्षा और मुनिदीक्षा केवल तीन बणके मनुष्य ले सकते हैं 
इत्यादि सत्र कथनके लिए आचाये जिनसेनने यद्यपि भरत चक्रवर्तीको 
आलम्बन बनाया है ओर इस प्रकार प्रकारान्तरसे उन्होंने यह सूचित कर 
दिया है कि परिस्थितिवश ही हमें ऐसा करना पड़ रहा है, कोई इस 
कथनको जिनाज्ञा नहीं समझके। परन्तु इतने अन्तस्तत्की ओर किसका 
ध्यान जाता है। कहते हैं महापुराणमें ऐसा कहा है। आप महापुराणकों 
ही नहीं मानते । अरे ! मानते क्‍यों नहीं, मानते है। परन्तु मोक्षमार्गमें 
तो भगवान्‌ सवज्ञप्रणीत वाणी ही प्रमाण मानी जायगी | आगमका अर्थ 
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यह नहीं है कि किसी काव्यग्रन्थमें राजाके था अन्य किसीके मुखसे या 
कविने स्वयं उद्येज्ञा ओर उपमा आदि अलझ्भरोंका आश्रय लेकर वसन्त 
आदि ऋतुओंका वर्णन किया हो तो उसे ही आमगमप्रमाण मान लिया 
जाय | या किसी स्रीका नख-शिख तक श्टंगारादि वर्णन किया हो तो उसे 
भी आगमप्रमाण मान लिया ज्ञाय। आगमकी व्याख्या सुनिश्चित है। 
जो केवल्ली या श्रुतकेवलीने कहा हो या अभिन्न दशपूवीने कहा हो वह 
आगम है | तथा उसका अनुसरण करनेवाला अन्य जितना कथन है वह 
भी आगम है। अब्र देखिए, भरत चक्रवतों ब्राह्मणचर्शकी स्थापना करते 
समय न तो केवली थे, न भ्रुतकेवली थे और न अभिन्नदशपूवीं ही थे ! 
ऐसी अवस्थामें उनके द्वारा कहा गया महापुराणमें जितना भी वचन 
मिलता है उसे आगम कैसे माना जा सकता है। इतना ही नहीं, णहस्थ 
अवस्थामें स्वय॑ आदिनाथ जिनने जों असि आदि षटकर्मव्यवस्थाका 
उपदेश दिया उसे भी आगम नहीं माना जा सकता । आगमका सम्बन्ध 
केवल मोन्षमार्गसे है, सामाजिक व्यवस्थाके साथ नहीं। सामाजिक 
व्यवस्थाएं बदलती रहती हैं, परन्तु मोक्षमार्गकी व्यवस्था त्रिकालाबाधित 
सत्य है । उसमें परिवर्तन नहीं हो सकता। किसी हृद तक इस सत्यको 
सोमदेव सूरिने हृदयंगस किया था। परिणामस्वरूप उन्होंने गहस्थोंके 
धर्मके दो भेद्‌ करके यह कहनेका साहस किया कि पारल्लौकिक धममें आगम 
प्रमाण है। उनके सामने महापुराण था, मद्मापुराणमें ल्ौकिक धर्मका 
भी विवेचन हुआ है, वे यह भी जानते थे। फिर क्या कारण है कि वे 
इसे प्रमाणरूपमें उपस्थित नहीं करते | हमें तो लगता है कि महापुराणका 
यह कथन उन्हें भी नहीं दचा | इस प्रकार हम देखते हैं कि सोमदेवसूरिने 
ओर पणिडतप्रवर आशाधर जीने केवल महापुराणके उक्त कथनके बहावमें 
न बह कर किसी हृद तक उस सत्यका उद्घाटन किया है जिस पर 
महापुराणके उक्त कथनसे आवरण पड़ गया था। इतना सब्र होने पर 
भी इनके कथनमें भी उसी लौकिक धर्मको स्थान मिछ गया है जिसके 
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कारण परिस्थिति सुल्लभनेके स्थानमें पुनः उल्लक गई है | उदाहरणार्थ-- 
सोमदेव सूरिका यह कथन कि तीन वर्ण दीक्षाके योग्य हैं, श्रम पैदा करता 
है। जन्न वे स्वयं ही यह मानते हैं कि वर्णव्यवस्थाका पारलौकिक धर्मके 
साथ कुछ भी सम्बन्ध नहीं है । ऐसी अवस्थामें दीक्षा अर्थात्‌ मोक्षमार्गकी 
दोक्षामें तीन वर्णोंको स्थान दे देना उन्हींके वचनोंके अनुसार आगमच्राह्म 
काय ठहरता है। परिडतप्रवर आशाधरजीकी भी लगभग यही स्थिति 
है। वे मद्यादिविरतिका उपदेश करते समय यह तो कहते हैं कि यह 
जिनाज्ञा है ऐसा श्रद्धान करके इसे स्वीकार करना चाहिए, कुलधर्मरूपसे 
नहीं | परन्तु तीन वर्णके मनुष्य दीक्षाके योग्य हैं ओर उन्हींका उपनयन 
संस्कार होता है इत्यादि ब्रातोंका विधान करते समय उन्होंने यह विचार 
नहीं किया कि शआवकाचारमें जिनाशाके बिना हम इन ब्ातोंका उल्लेख 
कैसे करते हैं! तीन वर्णके मनुष्य दीक्षाके योग्य हैं और उन्हींका उपनयन 
संस्कार होता है यह जिनाज्ञा तो नहीं है, भरत चक्रवतोंकी आज्ञा है। 
ओर जिनाज्ञा तथा भरत चन्रवर्तीकी आज्ञामें बड़ा अन्तर है। जिनाज्ञा तो 
यह है कि पन्द्रह कर्मभूमियोंमिं उत्पन्न हुए सच्च॒ मनुष्य आठ बषके बाद 
दीज्षाके योग्य हैं | इस विषय पर विशेष प्रकाश हम पहले डात्न ही आये 
हैं, इसलिए यहाँ पर और अधिक लिखनेकी आवश्यकता नहीं है| स्पष्ट 
है कि जैनवर्मके अनुसार किसी भी वर्णका मनुष्य, फिर चाहे वह अस्पृश्य 
शूद्र ही क्‍यों न हो, आवकदीक्षा ओर मुनिदीक्षाका अधिकारी है ओर 
उसके अनुसार वह आवश्यक षटकर्मोंका पालन कर सकता है। उसकी 
इस नेसर्गिक योग्यता पर प्रतिबन्ध लगानेका अधिकार किसीको नहीं है। 
यहाँ इतना अवश्य ही ध्यानमें रखना चाहिए कि मुनिगण इन सामायिक 
आदि आवश्यक पटकर्मोका पालन महात्रत धर्मको ध्यानमें रखकर 
करते है और आवक अखुन्तोंको ध्यानमें रखकर करते हैं। 
मुनियों और श्रावकोंकी प्रतिक्रमण विधि अलग-अलग होनेका भी यही 
कारण है। 
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आठ मूलशुण-- 
अन्र इस प्रसड्में एक ही बात हमारे सामने विचारणीय रह जाती 
है और वह है आठ मूलगुणोंका बिचार। आठ मूलगुण पाँच अशुब्रत और 
भोगोपभोगपरिमाणततकी पुष्टिमें सहायक हैं, इसलिए ये आगमपरम्पराका 
प्रतिनिधित्व करते हैं इसमें सन्देह नहीं | किन्तु ये किस कालमें किस 
क्रमसे श्रावकाचारके अड् बने यह बात अवश्य ही विचारणीय है | परिडत- 
मप्र आशाधथरजीने स्वमतसे तीन मकार और पॉच उदुम्बर फोंके 
आगऊूुप आठ सूलगुण बतलाकर पत्षान्तरका सूचन करनेके लिए एक 
शलोक नित्रद्ध किया है। उसमें उन्होंने अपने मतके उल्लेखके साथ दो 
अन्य मतोंका उल्लेख किया है | स्वामी समन्तमद्र के मतका उल्लेख करते 
हुए वे कहते हैं कि जो हमने त्यागने योग्य पाँच फल्न कहे हैं उनके 
स्थानमें पाँच स्थृूलवधादिके त्यागको स्थान देनेसे स्वामी समन्तभद्गके 
मतके अनुसार आठ मूलगुण हो जाते हैं। तथा स्वामी समन्तभद्ग के द्वारा 
स्वीकृत जो आठ मूलगुण हैं उनमेंसे मधुत्यागके स्थानमें यूतत्याग रख 
लेनेसे आचार्य जिनसेनके महापुराणके अनुसार आठ मूलशुण हो जाते 
हैं | परिडितप्रवर आशाधरजीने आगे चलकर ऐसे भी आठ मूलगुरोंका 
निर्देश किया है जिनमें स्वयं उनके द्वारा बतलाये गये आठ मूलगुणोंका 
समावेश तो हो ही जाता है। साथ ही उनमें पाँच परमेष्ठियोंकी स्तुति- 
बन्‍्दना, जीवदया, जलगालन और रात्रिमोजनत्याग ये चार नियम और 
सम्मिलित हो जाते हैं | इस प्रकार सब्र मिल्लाकर चार प्रकारक्े मूलगुण 
चर्तमानकालमें जैन साहित्यमें उपलब्ध होते हैं। ऐतिहासिक क्रमसे 
देखने पर स्वामी समन्तभद्रके र्नकरण्डमें पाये जानेवाले मूल्गुणोंका 
स्थान प्रथम है, महापुराणमें पाये जानेवाले मूलगुणोंका स्थान द्वितीय है 
ओर शेष दो प्रकारके मूलगुणोंका स्थान तृतीय है। यहाँपर हमने 
रलकरण्डकी रचना महापुराणसे बहुत पहिले हो गई थी इस अप्निप्रायको 
ध्यानमें रखकर रत्नकरण्डमें निभरद्ध मूलगुणोंकों प्रथम स्थान दिया है। 
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वेसे र्करण्डकी स्थितिको देखते हुए. उसमें मूलगुणोंका प्रतिपादन 
करनेवाला श्ल्लोक प्रक्षित होना चाहिए ऐसा हमारा अनुमान है। 
इसके कारण कई हैं। यथा--१. र्नकरण्डसे पूर्ववर्ती साहित्यमें 
श्रावकोंका धर्म आठ मूलगुण और बारह उत्तरगुणरूप है ऐसा उल्लेख 
नहीं उपलब्ध होता । २. रत्नकरण्डमें चारित्रके सकलर्चारित्र और देश- 
चारित्र ऐसे दो भेद करके पाँच अशुब्॒त तीन गुणब्रत और चार शिक्षात्रत 
मात्र इन बारह ब्रतोंके कहनेकी प्रतिज्ञा की गई है वहाँ आठ मूल- 
गुणोंके कहनेकी प्रतिज्ञा नहीं की गई है| ३. रत्नकरण्डमें अतीचार सहित 
पाँच अर॒त्रतोंका कथन करनेके बाद आठ मूलगुणोंका कथन किया हैं | 
किन्तु वह इनके कथन करनेका उपयुक्त स्थत्न नहीं है। ४ आठ मूल- 
गुणोंमें तीन प्रकारके त्यागका अन्तर्भाव कर लेनेके बाद भोगोपभोगपरि- 
माणव्रतमं इनके त्यागका पुनः उपदेश देना सम्मव नहीं था। तथा 
५. रत्नकरण्डके बाद रची गई सर्वाथसिद्धिमें किसी भी रूपमें इनका 
उल्लेख नहीं पाया जाता | जब कि उसमें रत्नकरणडके समान भोगोपभोग- 
परिमाणत्रतका कथन करते समय तीन मकारोंके त्यागका उपदेश दिया 
गया है । ये ऐसे कारण हैं जो रत्नकरण्डमें आठ मृत्नगुणोंके उल्लेखको 
प्रज्ञित्त माननेके लिए पर्यातर प्रतीत होते हैं । 
मनुस्मृतिमं शिस दविजका यज्ञोपवीत संस्कार हो गया है उसे किन- 
किन नियमोंका पालन करना चाहिए, इसका विधान करते हुए, जो नियम 
दिये हैं उनमें उसे मु और मांस नहीं खाना चाहिए, शुक्त ( मद्य ) 
नहीं पीना चाहिए, प्राणियोंकी हिंसा नहीं करनी चाहिए, जुशा नहीं खेलना 
चाहिए, असत्य नहीं बोलना चाहिए, मेथुनकी इच्छासे स्लियोंकी ओर 
नहीं देखना चाहिए, उनका आलिद्भन नहीं करना चाहिए इत्यादि नियम 
भी दिये हैं | महापुराणमें भी जिस ह्विजका यज्ञोपवीत संस्कार हुआ है उसके 
लिए भी प्रायः इन्हीं नियमोंका उल्लेख किया गया है और इसी 
प्रसद्धसे ब्रतावतार क्रियाकी स्वतन्त्र स्थान देकर यह कहा गया हैं कि 


श्प४ वर्ण, जाति भर धर्म 


उसके मधघुत्याग, मांसत्याग, पाँच उदुम्बर फलोंका त्याग और पाँच स्थूछ 
पापोंका त्याग ये सदा काल रहनेवाले अत रह जाते हैं। हम यहाँ पर 
यह स्पष्ट कर देना चाहते हैं कि एक तो महापुराणकारने स्वयं इन्हें आठ 
मूलगुण नहीं कह्य है। दूसरे सागारधर्मामतमें महापुराणके अनुसार 
जिन श्राठ मूलगुणोंका उल्लेख उपलब्ध होता है उनसे उक्त उल्लेखमें 
कुछ अन्तर है। परन्तु यहाँ हमें उसका विशेष विचार नहीं करना है। 
यहाँ तो हमें यह बतलाना है कि महापुराणमें यह उपदेश जैनधम्मके 
अनुसार होने पर भी समाजघर्मके रूपमें महापुराणकारने मनुस्मृतिसे 
स्वीकार किया है | महापुराणके बाद उत्तर लेखकोंकी यह चतुराई है कि 
उन्होंने आठ मुलगुण संज्ञा देकर इन्हें श्रावक्र्मका अज्ग बना लिया है। 

वस्तुतः महापुराणमें इन्हें श्रावकधम न कहकर मात्र द्विजोंके सावकालिक 
त्रत कहा गया है। चारित्रप्राशत, तत््वाथसूत्र और रत्नकरणड आदियें 
श्रावकके जो बारह ब्रत कहे गये हैं उन्हें आचाय जिनसेन ऐसे 
भुला देते हैं मानो इन मघुत्याग आदि ब्रतोंके सिवा अन्य व्रत हैं ही 
नहीं। आचार्य मिनसेन उस ह्िजको शहीशिता जैसा बड़ेसे बड़ा पद 
दिल्लाते हैं, उसे प्रशान्तिक्रिय करनेका उपदेश देते हैं और अन्तमें 
उससे ग़हत्याग कराते हैं। परन्तु इतना सच होने पर भी उसके मुनि 
होनेके पूवकाल तक मधुत्याग आदि ब्रत ही रहते है ।न वह बारह बतोंको 
बीकार करता है और न ग्यारह प्रतिमाओं पर आरोहण ही करता है | 
आचार्य जिनसेनने शहस्थके असिआदि कमके करनेके कारण लगनेवाले 
दोषोंकी शुद्धि करनेके लिए. विशुद्धिके तीन अज्ञोंका उल्लेख किया है-- 
पत्तु, चर्या और साधन | इनकी व्याख्या करते हुए वहाँ पर कहा गया है-- 

तत्न पक्चो हि जेनाना कृत्स्नहिंसादिवजनम । 

मैन्नीपमोदकारुण्यमाध्यस्थ्येरुपबंहितस ॥३६--१४६॥ 

चर्या तु देवताथ वा मन्त्रसिद्धयथमेच वा । 

भौपधघाहारक्ल्प्त्य वा न हिंस्यामीति चेशितम्‌ ॥३६-१४७॥ 
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तत्नाकामछते शुद्धिः प्रायश्रित्तेबिंधीयते । 
पश्चाज्चात्मालय सूनों व्यवस्थाप्य ग्रहोज्कनम्‌ ॥३६-१४मा। 
चर्येपा मृहिणां प्रोक्ता जीवितान्ते तु साधनम्‌ । 
देहाहारेहितत्यागात्‌ ध्यानशुद्धुयात्मशोधनमस्‌ ॥३६६-१४६॥ 
मेत्री, प्रमोद, कारुण्य और माध्यस्थ्यमावसे बृद्धिको प्राप्त हुआ 
समस्त हिंसादिका त्याग करना जैनियोंका पक्ष कहलाता है | देवताके लिए, 
मन्त्रोंकी सिद्धेकि लिए, ओपषधिके ज्षिण ओर आहारके लिए, में हिंसा नहीं 
करूंगा ऐसी चेष्टा करना चर्या कहलाती है। इसमें किसी प्रकारका दोष लग 
जाने पर प्रायश्वितसे उसकी शुद्धि की जाती है तथा अपना घर पुत्रको 
सोंप कर घरका त्याग किया जाता है। यह गहस्थोंकी चर्या है। तथा 
जीवनके अन्तमें देह, आहार ओर अन्य चेशओंका त्याग कर ध्यानकी 
शुद्धिपूषंक आत्माका शोधन करना साधन कहलाता है। 
यह तो भरत चक्रवतोंको मुख बना कर आचार्य जिनसेनका कथन 
है| अ्रत्र इसके प्रकाशमें सागारधर्मामृतके इस उल्लेखको पढ़िये-- 
स्पान्मैन्यायुपबूं हितोई<खिलवधत्यागो न हिंस्यामहं 
धर्माद्यथमितीह पक्त उदित दोप॑ विशोध्योज्कततः । 
सूनी न्‍्यस्यथ निजान्वर्य गृहमथो चर्या भवेत्साघन॑ 
त्वन्तेडन्नेहतनृज्मनाद्विशदया ध्यात्याव्मनः शोधनस्‌ ॥ १-१ ६॥ 
में धर्मादिके लिए हिंसा नहीं करूँगा इस प्रकार मैत्री आदि भावनाशरों 
से इद्धिको प्रात हुआ जा समस्त वधका त्याग है वद पक्ष कहलाता है। 
कृषि आदिके निमित्तसे उत्नन्न हुए दोपोंका संशोधन कर और अपने 
पुत्रके ऊपर अपने वंशका भार रख कर घरका त्याग करना चर्या कदद्ाती 
है। तथा अन्तमें माजन, चेष्टाएँ और शरीरका त्याग कर निर्मत्न ध्यान 
हारा आत्माका शोधन करना साधन कहलाता है ॥१-१६॥ 
इसमें सन्देद् नहीं कि पण्डितप्रवर आशाधरजीका उक्त कथन 
महापुराणका अनुसरण करता है। फिर भी उन्होंने अपने कथनमें दो 
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संशोधन करके ही उसे गआह्य माना है यह मह्त्वकी बात है। पहिला 
संशोधन तो उन्होंने पक्ष और चर्याके लक्षणोंमि थोड़ा-सा किन्तु महत्त्वपूर्ण 
परिवर्तन करके किया है। जहाँ आचार लिनसेन देवता आदिके लिए 
हिंसा न करनेकी चेष्टाको चर्या कहते हैं वहाँ पण्डितजी इसे पत्तुके लक्षणमें 
परिंगणित कर लेते हैं। एक संशोधन तो उन्होंने यह किया | उनका 
दूसरा संशोधन है चर्याके लक्षणमें दशनिक आदि अनुमतित्याग तककी 
प्रतिमाश्रोंकी सम्मिलित कर लेना | परिडतजीने यह दूसरा संशोधन 
अपनी टीका द्वारा सूचित किया है जो इस बातकों सूचित करनेके लिए 
पर्याप्त है कि वे इस द्वारा आावकाचारका वर्णाश्रमधर्मके साथ समन्वय 
करनेका प्रयत्न करनेका प्रयत्न कर रहे हैं। इस प्रकार आचार्य जिनसेन 
ओर परिडितप्रवर आशाधरजीके उक्त कथनमें जो अ्रन्तर दिखलाई देता है 
वह हमें बहुत कुछ सोचनेके लिए. बाध्य करता है | हमने महापुराणका 
बहुत ही बारीकीसे अध्ययन किया है। हमने महापुराणके उन प्रकरणोंको 
भी पढ़ा है जहाँ जहाँ मगवान्‌ आदिनाथके मुखसे मोक्षमार्गका उपदेश 
दिलाया गया है| पर हमें वहाँ भी भावकके बारह बतों, उनके अतीचारों 
और ग्यारह प्रतिमाओंके स्वरूपका स्पष्टीकरण दिखलाई नहीं दिया । 
इतने बढ़े पुराणमें भरत चक्रवर्तकि मुखसे वर्णाश्रमधर्मका कथन करनेके 
लिए आचाय जिनसेन कई पर्वोकी रचना करें | किन्तु जिस श्रावकाचारका 


१ महापुराणके दसवें सगे श्छोक १५8 से लेकर १६७ तक & 
श्छोकाम ग्यारह प्रतिमा और श्रावकके बारह घतोंके नाम अवश्य गिनाए 
गये हैं। किन्तु वह कथन विदेहक्षेत्रके कथनके श्रसड़से भाया है। उन्होंने 
कहीं-कहीं एकादशस्थान कहकर श्रावककी ग्यारह प्रतिमाओंकी ओर सी 
इशारा किया है। परन्तु ऐसा करते हुए भी सहापुराणकारका छचय 
श्रावकचरमंकी गौण करके मनुस्म॒तिके अनुसार कुलधर्मकी प्रतिष्ठा करना ही 
रहा है । 
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साक्षात्‌ दिव्यध्यनिसे सम्बन्ध है उसके लिए वे उचित स्थान पर दो श्लोक 
भी न रच सके यह क्‍या है ! क्‍या इससे यह सूचित नहीं होता कि आचार्य 
जिनसेनको आगमपरम्परासे आये हुए श्रावकधमंके स्थानमें वर्णाश्रमधर्मकी 
स्थापना करना इष्ट था। यह दूसरी बात है कि उत्तरकालीन साहित्यकारोंने 
महापुराणक्के प्रभावमें आकर भी श्रावकाचारको स्ंथा सुत्लाया नहीं । 
इससे आठ मुलगुण पहले किस रूपमें जैनधर्ममें प्रविष्ट हुए। उसके बाद 
मूलगुण इस संज्ञाको घारण कर वे किस प्रकार श्रावकाचारके अज्ज बने 
यह वात सहज हो समभमें आरा जाती है । 

तात्यय यह है कि जैनधमंमें वर्णाश्रमधमकी प्रथा महापुराणके कर्ता 
आचाये जिनसेनने चलाई है | इसके पहले जैनधर्ममें श्रावकधर्म और 
मुनिधर्म प्रचलित था वर्णाश्रमधर्म नहीं | तीन वर्णंके मनुष्य दीक्षाके योग्य 
हैं तथा वे ही इज्या आदि पटकर्मके अधिकारी हैं ये दोनों विशेषताएँ 
वर्णाअमधर्ममें ही पाई जाती हैं, श्रावकधर्म और सुनिधर्मका प्रतिपादन 
करनेवाले जैनधर्ममें नहों। इसके अनुसार तो मनुष्यमात्र (लब्ध्यपर्यात 
और भोगभूमिज मनुष्य नहीं ) श्रावकदीक्षा और मुनिदीक्षाके अधिकारी 
हैं। तथा वे इन धर्मोका पालन करते हुए सामायिक आदि षटकमोंके भी 
अधिकारी हैं । 
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तपस्वीकी सनन्‍्तान नोव नारदका मुनिधर्म 

स्वीकार और मुक्तिगमन-- 
राजा श्रेणिकके द्वारा यह नारद कोन है ऐसी प्र॒च्छा होने पर गौतम 
गणधघरने उत्तर दिया कि सोरीपुरके बाहर दक्षिण दिशामें एक तपस्वियोंका 
आश्रम था | उसमें फल-मूल आदिसे अपनी अ्जीविका करनेवाले बहुतसे 
तपस्वी रहते थे | उनमें एक भिक्षाइत्तिसे आजीविका करनेवाला सुमित्र नाम 
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का तपस्वी था । उसका सोमयशा नामकी एक ज्ीसे सम्पर्क हो गया। 
उन्हींसे इसकी उत्पत्ति हुई है। एक बार जब वे उस बालकको बक्तके 
नीचे सुला कर क्षुघाको शान्त करनेके लिए नगरमें गये तत्र जुम्भक नाम 
का एक देव पूर्व भवके स्नेह वश उसे हरण कर विजयाघ पर्वत पर ले जा 
कर उसका पालन करने लगा। कालान्तरमें उसके आठ वर्षका होने पर 
देवने उसे आकाशगामिनी विद्या और जैनघर्मकी शिक्षा देकर छोड़ दिया । 
अनन्तर उसने संयमासंयमको अद्जीकार कर पूर्ण ब्रह्मचयंका पालन करते 
हुए जीवनके अन्तमें मुनित्रत अद्भीकार कर निर्वाण पद प्राप्त किया ।! 


पू्तिगन्धिका घीवरीकी भ्रावकदीक्षा और तीथ्थेवन्द्ना-- 


इस भरतत्षेत्रे: मगधदेशमें सोमदेव ब्राह्मणको अत्यन्त रूपवती 
लक्ष्मीमती नामको भार्या थी। उसे अपने रूपका घड़ा अभिमान था| 
एक बार श्रृंगारादि करते समय जत्र वह दपणु्में अपना मुख देख रही थी 
तत्र उसने मिन्षाके लिए आये हुए अत्यन्त कश शरीर समाधिगुप्त मुनिको 
देख कर उनकी ग्लानिभावसे निन्‍दा की । फल स्वरूप वह सर कर अनेक 
योनियोंमें भच्कती हुई अन्तमें पूतिगन्धिका नामकी चीवर कन्या हुई। 
किन्तु पुराकृत पाप कर्मके उदय वश माताने उसे छोड़ दिया, इसलिए 
पितामहीने उसका पालन कर बड़ा किया। कालान्तरमें उसकी उन्हीं 
समाधिगुप्त मुनिसे पुनः भेट हो गईं। सुनिने अवधिशानसे सत्र कुछ जान कर 
उसे सम्बोधित किया । फल स्वरूप उसने अपने पूर्व भव जान कर आ्वक- 
धर्मको अद्भीकार किया | इस प्रकार आरवकंधर्मको--छुल्डिकाके अतको 
अज्ञीकार कर वह आर्थिकाओंके साथ राजय़ह आई और वहाँ आचाग्ल 
बंधन अतको करके सिद्धशिल्लाकी वन्दनाके लिए गई | तथा सिद्धशिल्लाकी 
बनन्‍्दना कर और नीलगुफामें सललेखना पूर्वक मरण कर वह अच्युत स्वगके 


१ हरिवंशपुराण सर्ग ४२ श्कोक १२-२१ तथा सर्य इ७ श्छो०२४। 
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। हद 
इन्द्रकी गगनवल्लभा नामको देवी हुई । यह कथा आराधनाकथाकोश 
में मी आई है । 


परखीसेयी झुसुख राजाका उसके साथ मुनिदान-- 


वत्सदेशकी कीशाम्ब्री नगरीमें सुमुख नामका एक राजा राज्य करता 
था। एक बार वसन्तोत्सवके समय उसकी वोरक श्रेष्टीकी पत्नी वनमात्नाके 
ऊपर दृष्टि पड़ो । वनमाला रूप-योवनसम्पन्न थी, इसलिए उसे देखकर 
राजा उस पर आसक्त हो गया | फलस्वरूप राजाने एक दूती द्वारा उसका 
हरण कराकर उसे अपनी पद्चरानी घनाया । कुछ काल बाद राजमहलमें 
परम तपस्वी वरघर्म नामके मुनि आहारके लिए, आये। यह देखकर 
वनमाला सहित राजाने मुनिको आहार दिया | इसके फलस्वरूप कालान्तरमें 
उन दोनोंने मरकर विद्याधघर कुलमें जन्म लिया । 
चारुदतसे विवाही गई वेश्यापुत्नीका श्रावकधम स्वीकार-- 

चम्पानगरीमं भानुदत श्रेष्ठी और उसकी पत्नी सुभद्रा रहते थे । 
उनके पुत्रका नाम चारुदत्त था। चारुदतका विवाह होने पर वह स्त्री 
सम्पकसे विमुख रहने लगा | यह देखकर माताकी सल्लाहसे उसके चाचाने 
उसे वेश्याव्यसनकी लत डाल दी | चारुदत्त वेश्यापुत्री वसन्तसेनाके साथ 
वेश्याके घर ही रहने लगा। कुछ काल बाद चारुदत्तका सव धन 
समाप्त हो जाने पर वेश्याने उसे बुरी तरहसे घरसे निकाल दिया । चारुदच 
घर आया ओर व्यापार व्यवसायक्रे लिए. वाहर चला गया। अन्तमें घर 
लोटने पर उसने अणुव्॒तसम्पन्न वेश्यापुत्री वसनन्‍्तसेनाके साथ विवाह कर 
उसे पत्नीरूपमें स्वीकार कर लिया। जीवनके अन्तमें चारुदत्त मुनिधर्म 
स्वीकार कर सर्वाथसिद्धि गया और वेश्याने सद्गति पाई | 





१ हरिवंशपुराण सगे ६० इ्लो०६२-श्८ । २ बृहत्कथाकोश कथा 
७२ ४० १६६ से । दे हरिवंशपुराण संग १४-६७ । ४ हरिवंशपुराण 
सगर२१। 
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संगसेन घोवरका जिनालूयमे धर्म स्वीकार-- 


अवन्ती नामके महादेशमें शिप्रा नदीके किनारे शिशपा नामका एक 
गरम था। वहाँ मगसेन नामका एक धीवर रहता था। उसकी ख्लीका 
नाम घण्या था | एक दिन पाश्वनाथ जिनालयमें संघ सहित जयधन नामके 
आचार्य आये । मृगसेन घीवरते जिनालयमें जाकर आचार्य महाराजके 
मुखसे उपदेश सुनकर यह अत लिया कि पानीमें जाल डालने पर उसमें 
पहली बार जो मछुल्ली फसेंगी उसे मैं छोड़ दिया करूँगा। दूसरे दिन 
घीवरने ऐसा ही किया | किन्तु उस दिन उसके जालमें बार-बार वही 
मछली फसती रही और पहिचान कर पुनः पुनः बह उसे पानोमे छोड़ता 
गया । अन्तमें खाली द्यथ वह घर लौटा | उसकी खस््रीको यह ज्ञात होने 
पर दुवंचन कह कर उसने मगसेनको घरसे भगा दिया | वह घरसे निकल 
कर देवकुलमें जा कर सो गया। किन्तु रात्रिकों सोते समय उसे एक 
सॉपने डस लिया जिससे उसका प्राणान्त हो गया । कुछ समय चाद उसकी 
पत्नी खोजती हुईं वहाँ आई ओर उसे मरा हुआ देख कर उसने भी 
साँयके मिल्ममें हाथ डाल दिया | इसका जो फल्न होना था वही हुआ। 
अर्थात्‌ उसे भी साँपने डस लिया | इस प्रकार साँपके डसनेसे दोनोंकी 
मृत्यु हुई और दोनोंकी अपने अपने परिणामोंके अनुसार गति मिली । 


हिंसक मसुगध्वजका मुनिधम स्वीकार कर मोक्षगम न-- 
श्रावस्ती नगरमें आयक नामका एक राजा हो गया है। उसके पुत्रका 
नाम मसगध्वज था। बड़ा होनेपर उसने पूर्वभवके वैरके कारण भेंसका 
एक पैर काट डाला | यह वृत्त सुन कर राजाको बड़ा क्रीध आया | उसने 
मृगव्वजको मार डालनेकी आज्ञा दी। किन्तु मन्त्रीकी चतुराईसे उसकी 
प्राणरक्षा हुई। कालान्तरमें मुनि होकर उसने तपस्या की और अन्‍्तमें 


१, बहत्कथाकोश कथा ७२ । 
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कर्मोका नाश कर वह मोक्ष गया । आराधनाकथाकोश में मृगध्वजको 
मैंसोंका मांस खानेवाला बतलाया गया है । 
राजकुमारका गणिका पुत्रीके साथ विवाह-- 
चन्दन वनमें अमोघदशन नामका एक राजा था। उसकी पत्नीका 

नाम चारुमति ओर पुत्रका नाम चारुचन्द्र था। वहीं एक रज्धसेना नामकी 
गणिका रहती थी | उसकी पुत्रीका नाम कामपताका था | एक बार वेश्या- 
पुत्रीके साथ ये सब्र यज्दीक्षाके ल्रिए गये | वहाँ पर कोशिक आदि जथ्यधारी 
तपस्वी भी आये हुए थे। राजाकी आज्ञा पाकर कामपताकाने मनोहारी 
उत्य किया | जिसे देखकर राजपुत्र और कोशिक तपस्वी उस्त पर मोहित 
हो गये | किन्तु अवसर देखकर राजपुत्र कामपताकाकों ले भागा और 
उसके साथ विवाह कर लिया । 
स्लेच्छु रानीके पुत्रका मुनिधर्म रुवीकार-- 

एक बार अट्वीमें पर्यटन करते हुए वसुदेवकी दृष्टि म्लेच्छु राजाकी 
कन्या जराके ऊपर पड़ गई | म्लेच्छुराजने वसुदेवके इस भावकों जान कर 
उनके साथ उसका विवाह कर दिया। वसुदेव रतिक्रीड़ा करते हुए कुछ 
दिन वहीं रहे । फल्चस्वरूप उन दोनोंको पुत्ररक्षकी प्राप्ति हुईं। पुत्रका 
नाम जरत्कुमार रखा गया। जीवनके अन्तमें जरत्कुमारने मुनिधर्म स्वीकार 
कर सद्गति पाई । 
-चाण्डालको धर्मके फलस्वरूप देवत्वपदकी प्राप्ति-- 

अयोध्यानिवासी समुद्रदत्तसेनके पूर्णभद्र और मणिमद्र नामके 
दोनों पुत्र एक वार महेन्द्रसेन गुरके पास गये । अवसर देख कर उन्होंने 
गुरुसे पूछा महाराज ! इस चाण्डाल और कुत्तोको देख कर हमें विशेष 


१. हरिवंशपुरोण सर्य र८ श्लो० १७-२८ । २, हरिवंशपुराण 
ह «० 
सगे २६ शलो० २४-३० । ३. हरिवंशपुराण सगे ३१ श्लो० ६-७। 
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स्नेह क्यों होता है ? श्राचाय महाराजने उत्तर दिया कि ये दोनों आप 
दोनोंके इसी भवके माता-पिता हैं। इन दोनोंमें स्नेह होनेका एकमात्र 
यही कारण है। यह सुन कर उन दोनोंने चाण्डाल और कुत्तीको धर्मका 
उपदेश दिया । उपदेश सुन कर चाण्डाल दीनताकों त्याग कर परम 
निर्वेदको प्रात हुआ । उसने चार प्रकारके आहारका त्याग कर समाधि- 
पूर्वक प्राण छोड़े और नन्दीश्वर द्वीपमें जाकर देव हुआ । तथा कुत्ती भी 
सम परिणामोंसे मर कर राजपुत्री हुई | 
परखीसेची मधुराजाका उसके साथ सकरूसंयमश्नहण-- 

अयोध्या नगरीके राजाका नाम हेमनाम था। उसने अपने ज्येष्ठ पुत्र 
मधुको राज्य देकर जिनदोक्षा ले ली। कुछ समय बाद राजा मधु किसी 
कारणवश वट्पुर गये। वय्पुरके राजाका नाम वीरसेन और उसकी 
रानीका नाम चन्द्रामा था। चन्द्रामा रूप-योवनसम्पन्न थी। शअ्रम्यर्थना 
करते समय राजा मघुकी उस पर दृष्टि पड़ गई | उस समय तो वह कुछ 
नहीं बोला। किन्तु नगरमें वापिस लौट कर उसने उत्सवके बहाने 
उसे अपने नगरमें बुला लिया और उत्सवके अनन्‍्तमें छुछसे रानीको अपने 
महत्वमें बुला कर पट्टरानी बना लिया । अब वे दोनों पति-पत्नीके रूपमें 
सुखपूर्वक भोग भोगने लगे । कुछ काल बाद एक ऐसी घटना घटी जिससे 
उन दोनोंको वैराग्य हो गया। फलस्वरूप राजा मघुने सुनिमर्मकी और 
चन्द्राभाने आर्थिकाकी दीक्षा ले ली। अन्तमें घर्मके प्रभावसे मर कर वें 
दोनों स्वगर्म देव हुए. । 
शू द्र गोपाल द्वारा मनोहारी जिनपूजा-- 

तेर नगरीमें घनमित्र नामका एक सेठ रहता था। उसकी भाययाका 
नाम घनमित्रा था। उन्होंने गाय-भैसोंके चरानेके लिए. घनदत्त नामके 


३, हरिवंशपुराण सगे ४३ श्लो० १४८-१५६ । २, हरिवेशपुराण 
सर्ग ४३ श्लो० १०६-२१० । ह३, बुहत्कथाकोशकथा ७६ छ० ८६ । 
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एक ग्वालेके लड़केको रख लिया था। एक बार उसने कलनन्द नामके 
सरोवरमेंसे एक कमलका फूल तोड़ लिया | यह देख कर उस सरोवरकी 
रक्षिका देवता बड़ी नाराज हुई। उसने कहा जो लोकमें सवश्रेष्ठ हो उसकी 
इस कमल द्वारा पूजा कर, अन्यथा त॒के मैं योग्य शिक्षा दूँगी। बालक 
कमल लेकर अपने स्वामीके पास गया। स्वामीने सत्र ब्त्तान्त सुन कर 
उसे राजाके पास भेज दिया। साथमें स्वयं भी गया | राजा ठीक स्थिति 
समझ कर सबके साथ उस शूद्र बालकको मुनिके पास ओर अनन्‍्तमें 
मुनिकी सल्लाहसे जिनेन्द्र भगवानके पास ले गया । वहाँ पहुँच कर उस 
बालकने बड़ी भक्तिपूर्वक उस कम्त्नके फूलसे भगवानके चरणोंको पूजा 
की और पूजा करनेके वाद जिनेन्द्रदेवको नमस्कार कर वह अपने मालिक 
घनमित्र सेठके साथ घर चला गया)। 


भ्रावकचम को स्वीकार करनेवाला वकरा-- 


नासिक देशकी पश्चिम दिशामें कुंकुम नामका एक देश था। उससमें 
पत्लास नामका एक ग्राम था । उसके अधिपतिका नाम सुदास था। उसका 
वलि-पूजामें बड़ा विश्वात था। मरते समय वह अपने बसुदास नामके 
पुत्रको कह गया था कि मेरे मरनेके बाद तू इस पूजाको चालू रखना | 
पिताकी आज्ञानुसार पुत्र भी देवीके सामने बकरा आदिका वध कर उसकी 
पूजा करने लगा | अशुभ करमके उदयसे कुछ काल बाद वसुदासका पिता 
मर कर उसी आममें बकरा हुआ । बकराके पुष्ट होने पर वसुदासने उसे 
देवीको भेट चढ़ा दिया | इस प्रकार वह सात बार बकरा हुआ ओर प्रत्येक 
वार वमुदास उसे देवीकों भेण चढ़ाता गया | आठवीं चार वसुदास जन 
उसे देवीको सेट चढ़ानेके लिए ले जा रहा था तब मार्गमें उसकी एक 
मुनिसे भेट हो गई | अन्तमें योग्य प्रसंग उपस्थित होने पर मुनिने वसुदास 
को उपदेश दिया | उपदेश सुन कर और यह जान कर कि यह बकरा 





१, दृहत्कथाकोश कथा ७६ पु० ८छ०-झ१ । 
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इसी भवका सेरा पिता था, वसुदासने जिनदीक्षा ले ली। बकरेने भी 
जातिस्मरण द्वारा सत्र स्थिति जानकर आवकके बारह ब्रत स्वीकार कर 
लिए | 
शआ्रावक घमको स्वीकार करनेयाला चण्डकर्मा चाण्डाल-- 

उजयनीमें एक चण्डकर्मा नामका चाण्डाल रहता था। वह हिंसाकर्म 
से अपनी आजीविका करता था और उसे ही अपना कुलघर्म समभता 
था | एक बार उसकी परम वीतरागी सुनिसे सेट हो गई । मुनिके द्वारा 
अनेक युक्तियाँ और दृष्टान्त देकर यह समभाने पर कि जीव शरीरसे मिन्न 
है, चण्डकर्मा उपशमभावको प्राप्त हुआ । उसके यह निवेदन करने पर 
कि मुझे ऐसा त्त दीनिए जिसे में णहरुथ रहते हुए. पालन कर सकूँ, मुनिने 
गहस्थके बाहर जतों, पञ्च नमस्कार, सम्यक्त्व और पूजाका उपदेश दिया । 
उपदेश सुनकर पहले उसने अरहिंसात्रतकोी छोड़ कर अन्य सत्र ब्रत स्वीकार 
करनेको प्रार्थना की । उसने कहा कि हिंसा मेरा कुलधर्म है, उसे में कैसे 
छोड़ सकता हूँ । किन्तु धुनिके द्वारा अहिंसाका महत्त्व बतलाने पर अन्त्में 
उसने पूर्ण आरावकधर्मको स्वीकार कर लिया । 

अहिसाबतो यमपाश चाण्डाल्के साथ राजकन्याका 
चिवाह तथा आधे राज्यकी प्राप्ति-- 

वाराणसी नगरीमें एक यमपाश नामका चाण्डाल रहता था। चोरी 
आदि अपराध करनेवाले मनुष्योंकी शूली पर चढ़ा कर वह अपनी 
आजीविका करता था। एक बार उसने मुनिके पास यह ब्रत लिया कि 
मैं पूर्णिमाकों जीववध नहीं करूँगा। प्रतिज्ञा लेकर वह ज्यों ही अपने 
घर आया कि इतनेमें राजाकी ओरसे उसे बुलावा आ गया। पतिके संकेता- 
नुसार पहले तो उसकी भार्याने, यह कह कर कि वह दूसरे गाँव गया है, 


१, बृहत्कथाकोश कथा ७३ पृ० १६३ से । २. बृहत्कधाकोश कथा 
छई पृ० $७२ से । 
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राजपुरुषोंको मना कर दिया | किन्तु जत्र उसे यह मालूम हुआ कि आज 
जिसका वध किया जाना है उसके पास विपुल घन है, उसने सझ्लेतसे 
अपने पतिको चतला दिया | लाचार होकर यमपाशको राजपुरुषोंके साथ 
जाना पड़ा | किन्तु उस दिन वह किसीको शूल्ली पर चढ़ानेके लिए राजी 
नहीं हुआ। इसका परिणाम जो होना था वही हुआ। अर्थात्‌ राजाने चोरके 
साथ इसभ्चाण्डालको भी मगर मच्छोंसे भरे हुए ताल्लाबमें फिकवा दिया | 
उसने इन दोनोंको फिकया तो दिया | किन्तु उसके इस क़ल्से भूतादि 
देवगण बहुत कुपित हुए । वे राजाको मारनेके लिए उद्यत हो गये। 
अन्तमें जब ॒ यमपाशने मना किया और राजा अपनी पुत्रीके साथ आधा 
राज्य उसे देनेके लिए राजी हुआ तत्र कहीं भूतोंने राजाका पिण्ड छोड़ा । 
इस प्रकार राजाके द्वारा पूजित होकर वह चाण्डाल आधे राज्यकी पाकर 
ओर राज कन्याके साथ विवाह कर उनका भोग करता हुआ सुखपू्क 
जीवन व्यतीत करने लगा । 


अपनी माताके पितासे उत्पन्न स्वामी कार्तिकियका 
मुनिधर्म स्वीकार-- 

कार्तिक नामके नगरमे अग्नि नामक राजा रहता था। उसकी 
रानीका नाम वीरबती था । उन दोनोंके योगसे छह कन्याएं उत्पन्न हुई । 
अन्तिम कनन्‍्याका नाम कीति था। कीर्तिके यौवनसम्पन्न होने पर 
पिता उस मर मोहित हो गया और उसे पत्नी बना कर रख लिया | कुछ 
दिन बाद इन्हें पुत्रकी प्राप्ति हुईं। उसका नाम कार्तिकेय रखा गया । बड़े 
होने पर जन्न कार्तिकेयको यह ज्ञात हुआ कि हमारी माताका पिता ही हमारा 
पिता है तब वह संसारसे विरक्त हो मुनि हो गया ओर उत्तम प्रकारसे तप 
करके स्वगंका अधिकारी बना | 


१. चुृहत्कथाकोश कथा ७४ पछूृ० $७८ से । २. बृहत्कथाकोश 
कथा १३४६ घृ० ३२४ । 
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चण्ड चाण्डालूका अहिसाबत स्वीकार-- 


अबन्ती देशमें एकानसी नामकी एक नगरी थी। वहाँ चश्ड नामका 
एक चाण्डाल रहता था। वह प्रतिदिन सुरापान और माँसमच्षण करता था। 
एक बार उसके निवासस्थानके समीप दो चारण ऋडद्धिधारी मुनि आये। 
युगल मुनिका आगमन सुन कर अनेक आवक उनकी वन्दना करने और 
घर्मोपदेश सुननेके लिए गये। कुतूहल वश चण्ड चाण्डाल भी वहाँ 
गया । सबके अन्तमें उसने प्रणाम करके अपने योग्य श्रतकों याचना की | 
अवधिशानसे उसकी अल्प आयु जानकर सुननन्‍्दन मुनिराजने उसे अहिंसा- 
व्रत लेनेका उपदेश दिया। व्रत लेकर चारण्डाल अपने घर आया और 
मर कर यक्तोंका सरदार हुआ । 


नाच-गानसे आजीविका करनेवाले गरीब किसान 
बालकोंका मसुनिधम स्वीकार-- 

काशी जनपदमें वाराणसी नामकी एक सुन्दर नगरी है। वहाँ सुषेण 
नामका एक गरीब किसान रहता था। उसके चित्त और सम्भूत नामके 
दो पुत्र हुए | वे दोनों अपनी जाति और कुलको छोड़ कर तथा परदेशसमें 
जाकर ब्राह्मण वेषमें गीत-दत्य द्वारा अपनी आजीविका करने लगे | एक 
बार उनमेंसे सम्भूतने राजगह नगरमें ख्रीका वेष धारण कर मनोहर दृत्य 
किया | उसे देख कर वहाँका सुशर्मा पुरोहित मोहित हो गया। किन्तु 
बादमें उसे यह ज्ञात होने पर कि यह र्री न होकर पुरुष है, उसके साथ 
अपनी बहिन लच्टभीमतीका विवाह कर दिया । बहुत दिन तक तो यह 
रहस्य छिपा रहा, किन्तु बादमें वहाँ उनकी कुल और जाति प्रकः हो जाने 
पर वे दोनों भाई लजित हो बहाँ से पाटलीपुत्र चले गये और वहाँ रातिमें 
शत्य द्वारा पुनः अपनी आजीविका करने लगे । काल्ान्तरमें वहाँ भी यह 
जात होने पर कि ये घुरुष हैं, स्री नहीं, वहाँसे चलकर बाराणसी आ गये 


१, यशस्तिरुकचरपू आश्वास ७ पू० ३३३ । 
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ओर वहाँ गुरुस्त नामके मुनिके दशन कर तथा जैनधर्मका उपदेश सुनकर 
उनके पास दीक्षित हो स्वयं मुनि हो गये । मुनि होनेके बाद उन्होंने गुरुतर 
तपस्थाके साथ चिरकाल तक आगम साहित्यका अभ्यास किया | अनन्तर 
विहार करते हुए वे पुनः राजण्ही पहुँचे | वहाँ एक दिन पत्तोपवासके बाद 
भिक्षाके लिए चारिका करते हुए सम्भूत मुनिकी सुशर्मा पुरोहितसे मेट हो 
जाने पर पुरोहितने उन्हें मारनेका विचार किया । यह देख कर सम्भूत 
मुनि वेगसे दौड़ने लगा | फलस्वरूप उसके मुखसे प्रखर तेजसे युक्त अमर 
प्रकट हुईं। सौभाग्यकी बात कि यह बात उसके बड़े भाई चित्त नामके 
मुनिको तत्काल विदित हो गई, अतः उसने आकर उसे शान्त कर दिया । 
अन्तमें सम्भूत मुनि निदान करके सौधम स्वरगमं देव होकर अन्तमें ब्रह्मदत्त 
नामका चक्रवर्तो हुआ और उसका बड़ा भाई यथायोग्य गतिको 
प्राप्त हुआ | 





१. बृहत्कथाकोश कथा १०६ । 


कप 
मूल व अनुवाद 
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मनुष्य मिथ्यादृष्टि, सासादनसन्यग्दष्टि ओर असंयतसम्यम्दष्टि इन तीन 
गुणास्थानोंमें स्थात्‌ पर्याप्त होते हैं और स्थात्‌ अपर्यात होते हैं ॥६६॥ 
सम्यग्मिथ्यादृष्टि, संवयतासंयत और संयत गुणस्थानोंमें नियमसे पर्यात्त 
होते हैं ॥६०॥ इसी प्रकार मनुप्य पर्याप्कोंके विपयर्में जानना चाहिए 
॥६१॥ मनुष्यिनियोंमें मिथ्याहष्टि और सासादनसम्पग्हष्टि इन दों 
गुणस्थानोंमे वे स्थात्‌ पर्याप्त होती हैं और स्यात्‌ अपर्यात्त होती हैं ॥६श। 
सम्यम्मिथ्यादृष्टि, असंयतसम्यग्दष्टि, संयतासंयत और संयत गुणस्थानोंम 
नियमसे पर्यात होती हैं ॥६३॥ 

मणुस्सा तिवेदा मिच्छाइट्विप्पहुडि जाब अणियह्दि त्ति ॥१०८॥ तेण 
परमवगदवेदा चेदि ॥१० ६॥ 

मिथ्यादृष्टिगुशस्थानसे लेकर अनिवृत्तिकरण गुणस्थान तक मनुष्य तीन 
वेदवाले होते हैं ॥१०८)॥ उसके बाद अपगतवेदवाले होते हैं ॥|१०६॥ 

मणुस्सा अत्यि मिच्छाइठी सासणसम्माइद्दी सस्मामिच्छाइड्री 
असंजदसम्माइट्टी संजदासंजदा संजदा चेदि ॥१८२॥ एव्सड्ाइजदीव- 
समुद्देसु ॥१६३॥ 

मनुष्य मिथ्यादष्टि, सासादनसम्यन्दष्टि, सम्यग्मिथ्य।हष्टि, असंयतसम्य- 
र्ृष्टि, संयवासंयत और संयत होते हैं ॥१६२॥ इसी प्रकार ढाई दीप और 
दो समुद्रोंमे जानना चाहिए ॥१६३॥ 

मणुसा असंजदुसम्माइद्वि-संजदासंजद-संजद्द्ठाणे अत्थि सम्माइट्ठी 
खइयसम्माइट्री वेद्यसम्माइडो उचसम्साइट्री ॥१६४॥ एवं सशुसपञञत्त- 
मणुसिणीसु ॥१६७॥ 

मनुष्य असंयतसम्यग्दष्टि, संयतासंयत और संयतगुणस्थानोंमें सम्यग्दृष्टि, 
क्लायिकसम्यर्दष्टि वेदकसम्यग्दष्टि और उपसमसम्बन्दष्टि होते हैं ॥१६४॥ 
इसी प्रकार मनुष्य पर्याप्त और मनुष्यिनियोमें जानना चाहिए |॥|१६५॥ 

“-जीवस्थान सत्मरूपणा 
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सणुसगदीए मणुसो णाम कध॑ सवदि ॥८ा मणुसगद्णिमाए 
उदुएण ॥०॥ --पछुज्ञकबन्ध स्वामित्व 

मनुष्यगतिमें मनुष्य कैसे अर्थात्‌ किस कर्मके उदयसे होता है ॥८॥ 
मनुष्यर्गात नामकर्मके उदयसे होता है ॥६॥ 

३, »& % »< मणुस्सगदीए सणुसा मणुसपज्जत्ता सशुसिणीओ 
णियसा अत्थि ॥३॥ सणुसअपज्जत्ता सिया अत्थि सिया णत्यि ॥४॥ 

मनुष्यग॒तिमें मनुष्य, मनुष्य पर्याप्त और मनुष्यिनी नियमसे हैं ॥३॥: 
मनुष्य अपर्यात्त स्थात्‌ हैं और स्यात्‌ नहीं हैं ॥४॥ 

--छुल्लकबन्ध नानाजीवोंकी अपेक्षा भंगविचय 

संजमाणुवादेण संजदा परिहारसुद्धिसंजदा संजदासंजदा केबचिरं 
काछादो होंति ॥ १४७ ॥ जहण्णेण अंतोमुहुत्त ॥१४८॥ उडक्‍्कस्सेण 
पुच्चकोडी देखूणा ॥१४४॥ 

सं यम मर्गणाके अनुवादसे संयत, परिहारशुद्धिसंयत और संयतासंयत 
जीवोंका ( एक जीवकी अपेक्षा ) कितना काल है |]१४७| जघन्य काल 
अन्तमहूर्त है। ॥१४८॥ और उत्कृष्ट काल कुछ कम एक पूवकोटि 
प्रमाण है ॥१४६॥ --क्षुबलकबन्ध काल 

मनुष्यगतोी मसनुष्याणां पर्याप्तापर्याप्रकानां क्षायिक 'कज्ञायोपशमिक 
चास्ति । ओपशमिक पर्याप्कानामेद नापर्याधकानाम्‌। मालुपीणां बत्रितय- 
सप्यस्ति पर्याप्तिकानासेव नावर्याप्तिकानामू । अ० १ सू० ८ पू० २३ 

गत्यानुवादेन "* *** मनुप्यगतों चतुदशापि सन्ति | अ० १, सू० ८, 
पए० ३१ 

मनुष्यगतिमें पर्यात और अपर्यात्त ( निदृत््यपर्यात ) मनुष्योंके च्ञायिक 
ओर क्वायोपशमिक ये दो सम्यग्दर्शन होते हैं। औपशमिक सम्यग्दशन 
पर्यात मनुष्योंके ही होता है, अपर्यात् मनुष्योंके नहीं होता । मनुष्यिनियोंके 
तीनों ही सम्यग्द्शन होते हैं। किन्तु ये पर्याप्त मनुष्विनियोंके ही होते हैं, 
अपयांत मनुष्यिनियोंके नहीं होते । 
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गतिमागंणाके अनुवादसे मनुष्यगतिमें चौदह ही गुणस्थान होते हैं | 
“-सर्वाथसिद्धि 
णररासी सामण्णं पञता सणुसिणी अपजत्ता। 
इय चडविहभेदजुदो उप्पजदि माणुसे खेत्ते ॥२ ६ २०॥| 
सामान्य मनुष्य, मनुष्य पर्यात, मनुष्यिनी और अपर्यात्त मनुष्य इस 
प्रकार चार प्रकारकी मनुष्यराशि मनुष्य ज्षेत्रमे उत्पन्न होती है ॥२६२श। . 
' “-तिलोयपण्णत्ती प्र० पु० 
हुण्डावसपिंण्यां ख्रीपु सम्यग्दश्यः किन्नोत्पथन्त इति चेत्‌, न 
उत्पयन्ते । कुतोध्चसीयते ? अस्मादेवापोंत्‌ । अस्सादेवापांदू द्वव्यस्त्रीणां 
निवृत्तिः सिद्ध्येदिति चेत्‌ * न, सवासस्त्वादप्रत्याख्यानगुणस्थितानों 
संयमाजुपपत्तेः। सावसंयमस्तासां सवाससामप्यविरुद्ध इति चेत्‌, न तासां 
भावसंयमो$स्िति, भावासंयमा विनाभाविवस्राद्यपादानान्यथानुपपत्तेः । कर्थ 
पुनस्तासु चतुर्दश गुणस्थानानीति चेत्‌ ? न, भावस्रीविशिष्टमनुष्यगतो 
तत्सत््वाविरोधात्‌ । भाववेदों बाद्रकपायान्नोपयंस्तीति न तत्र चतुर्दशगुण- 
स्थानानां सस्‍्मव इति चेत्‌ ? न, अन्न वेदस्य प्राधान्याभावात्‌ । गतिस्तु 
प्रधाना, न साराहिनश्यति । वेदविशेषणायां गतो न वानि सस्भवन्तीति 
चेत्‌? न, विनष्टेषपि विशेषणे उपचारेण तद्दबपदेशमादधानमलुष्यगतो 
तत्सत््वाविरोधात्‌ । 
शंका--हुण्डावसर्पिणीके दोषसे सम्यग्दष्टि जीव मरकर स्््रियोंमें क्यों 
नहीं उत्पन्न होते ! 
समाधान--नहीं उतन्न होते । 
शंका--किस प्रमाणसे जाना जाता है ? 
समाधान--इसी आषंवचनसे जाना जाता है । 
शंका--इसी आषवचनसे द्रव्यत्नियोंका मुक्त होना सिद्ध हो जावे! 
समाधान--नहीं, क्योंकि सबस्न होनेसे उनके संयतासंयत तक पाँच 
गुणस्थान होते हैं, अतः उनके संयमकी उत्पत्ति नहीं हो सकती | 
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शंका--वस्त्सहित होते हुए भी उनके भावसंयमझ्े होनेमें कोई 
विरोध नहीं है ९ 

समाधान--उनके भावसंयम नहों होता, अन्यथा उनके भाव 
असंयमका अविनामावी वस्त्रादिकका ग्रहण करना नहीं बनता | 


शंका--तो फिर उनमें चोदह गुणस्थान कैसे बन सकते हैं ! 
समाधान--नहीं, क्योंकि भावसत्री विशिष्ट अर्थात्‌ स््रीवेद युक्त मनुष्य- 
गतिमें उनका सद्भाव होनेमें विरोध नहीं आता । 
शंका--भाववेद बादरकषाय जहाँ तक है वहीं तक होता है आगे नहीं 
होता, इसलिए भाववेदमें चौदह गुणस्थानोंका सत्त्व नहीं हो सकता ! 
समाधान--नहीं, क्योंकि यहाँ अर्थात्‌ गति मार्गणामें वेदकी प्रधानता 
नहीं है | परन्तु यहाँ पर गति प्रधान है और वह पहले नष्ट नहीं होती । 
शंका--वेदविशेषणसे युक्त गतिमें चोदह गुणस्थान सम्मव नहीं हैं ! 
समाधान--नहीं, क्योंकि विशेषणके नष्ट हो जाने पर भी (जिस गुणके 
कारण मनुष्यिनी शब्दका व्यवहार होता है उस गुणके नष्ट हो जाने पर 
भी ) उपचारसे उस संज्ञाको धारण करनेवाली मनुष्यगतिमें चौदह गुण- 
स्थानोंके होनेमें कोई विरोध नहीं आता | 
--जीवस्थान सत्प्रस्पणा सू० ६३ घवला टीका 
कुदो १ संजमं परिहारसुद्धिसंजमं संजमासंजमं च गंतूण जहण्णकाल- 
मच्छिय अण्णगुणं गदेसु तदुबरूंमादो । 
कोई जीव संयम, परिहारशुद्धिसंयम और संयमासंयमको प्राप्त होकर 
ओर जघन्य काल अन्तमहू्त तक रहकर यदि अन्य गुणस्थानको प्राप्त हो 
जाता है तो उक्त गुणोंका जघन्य काल अन्तमुहूत प्रास होता है। 
--क्षुल्लकबन्धकाल सूत्र १४८ धवछा टीका 
कुदो १ सणुस्सस्स गव्भादिभट्टूवस्सेहि संजर्स पडिवज्िय देसूणपुच्च- 


कोर्डि संजमसणुपालिय काल काऊण देवेसुप्पण्णस्स देसूणपुब्वकोडिसेत्त- 
२० 
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संजमकालुवरलंभादों ।*““एवं संजदासंजदस्स वि उक्कसकाछो वत्तब्बो 
णवरि अंतोमुहृत्तपुघत्तेण ऊणिया संजमासंजसस्स कालछो त्ति वत्तव्व । 

आशय यह है कि गर्भसे छेकर आठ वर्षके बाद कोई मनुष्य संयमकों 
प्राप्त होकर और कुछ कम एक पूर्व कोटि काल तक संयमके साथ रहकर 
यदि मरकर देव हो जाता है तो संयमका उत्कृष्ट काल कुछ कम एक पूर्व- 
कोटि प्रमाण प्राप्त होता है |***'।* इसी प्रकार संयतासंयतका भी उत्कृष्ट 
काल कहना चाहिए । इतनी विशेषता है कि ( सम्मूछन तियंश्वकी अपेक्षा ) 
संयमासंयमका उत्कृष्ट काल अन्तमुहूर्त प्रथक्‍त्व कम एक पूर्वकोटि प्रमाण 
कहना चाहिए | 

--पक्षुदठकबन्ध काल सूत्र १४६ धवलूा टीका 

देव-णेरइयाणं डक्कस्साउअवंधस्स तीहि वेदेहि विरोहो णत्थि त्ति 
जाणावणटु इत्थिवेद्स्स वा पुरिसवेदस्स वा णशुंसयवेदस्स वा त्ति भणिदं । 
एव्य भाववेदस्स गहणं, अण्णहा दव्वित्थिवेदेण वि णेरइयाणसुक्करसा उअस्स 
वंधप्पसंगादोी । ण च तेण सह तस्स बंधो, आ पत्नमी सि सीहा 
इत्थीओ जंति छुट्टिपुढवि त्तिः एदेण सुत्तेण सह विरोहादो | ण च 
देवाणं उक्कस्साउर्भ दव्वित्यिवेदेण सह बज्भाइ, णियसमा णिसाथलिंगेणे 
त्ति सुत्तेण सह विरोहादो । ण च दब्वत्थी्ं णिगंव्यच्तमत्यि, चेलादि- 
परिच्चाएण विणा तासिं भावणिग्गंथत्तामाबादो । ण च दृव्वित्यि-णदुंसय- 
चेदाणं चेलादिचागो अत्यि, छेद्सुत्तेण सह विरोहादो । 

देवों और नारकियोंसम्बन्धी उत्कृष्ट आयुवन्धका तीनों वेदोंके साथ 
विरोध नहीं है | अर्थात्‌ तीनों वेदवाले जीव देवायु और नरकाथुकी उत्कृष्ट 
स्थितिका अन्य कर सकते हैं इस बातका ज्ञान करानेके लिए सूत्रमें 
“इत्थिवेदस्स वा घुरिसवेदस्स वा णबुंसयवेंदस्स वा? यह कहा है। यहाँ इन 
तोनों वेदोंसे माववेदका अहण करना चाहिए, अन्यथा द्रव्य ज्रीवेदवालेके 
भी उत्कृष्ट नरकायुके बन्धका प्रसद्ध प्राप्त होता है, परल्तु द्रव्य स्रीवेदवालेके 
उत्कृष्ट नरकायुका बन्ध नहीं होता, क्योंकि 'सिंह पाँचवीं प्रथिवी तक और 
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स्तरियाँ छुठी प्रथिवी तक जाती हैं? इस सूत्रके साथ विरोध आता है | उत्कृष्ट 
देवायुका बन्ध भी द्रव्यत्लीवेदवाले जीवके नहीं होता, क्योंकि ऐसा मानने 
पर उसका “नियमसे निम्नन्थ लिड्गवालेके उत्कृष्ट देवायुका बन्ध होता है! 
इस सूत्रके साथ विरोध आता है। द्रह्य स्तरियोंके निम्नन्‍्थपना बन जाय 
यह कहना ठीक नहीं है, क्योंकि बर्तन आदिका त्याग किये बिना उनके भाव 
निग्रन्थपना नहीं बन सकता । द्रव्यस्त्रियों और द्रव्यनपुंसकोंके वस्त्र आदि 
का त्याग होता है यह कहना भी ठीक नहीं है, क्‍योंकि इस कथनका छेद- 
सूत्रके साथ विरोध आता है। 
--वेदनाकालूविधान सूत्र १२ धवला टीका 
सामण्णा पंचिदी पजञ्नत्ता जोणिणी अपजत्ता । 
तिरिया णरा तहा वि य पंचिदियभंगदो हीणा ॥१४६॥ 


तियंश्व पाँच प्रकारके हैं--सामान्यतियश्व, पश्चेन्द्रियतियञ्च, पश्चेन्द्रिय 
तियंश्व, पर्यात्र, पब्चेन्द्रिययोनिनीतियंश्व और पश्चेन्द्रियअपर्यात॒ तियंश्व । 
पज्चेन्द्रिय भेदके सिवा मनुष्य भी चार प्रकारके हैं--सामान्य मनुष्य, 
मनुष्य पर्याप्त, मनुष्यिनी और श्रपर्याप्त मनुष्य ॥१४६॥ 

--गोम्मटसार जीवकाण्ड 
मणुवे ओघो थावरतिरियादावदुगएयवियलिंदी । 
साहरणिदराउतियं वेउव्वियडकपरिहीणो ॥२&६८॥ 

सामान्य मनुप्योमं ओघके समान भद्ग है। परन्तु उनमें स्थावरद्विक, 
तियंश्वगतिद्विक, आतपद्विक, एकेन्द्रियनाति, विकल्नत्रयजाति, साधारण, 
नरकायु, मन्‌ प्यायु, देवायु और वेक्रियिकपटक इन ब्रीस प्रकृतियोंका उदय 
न होनेसे उदययोग्य १०२ प्रकृतियाँ होती हैं। सामान्य मनुप्योंसे तीनों 
वेदोंके उदयवाले सत्र मनुष्य लिए गये हैं यह उक्त कथनका 
तासय॑ है ॥र६८॥ 
पजत्ते दि य इत्थिवेदापज्नत्तपरिहीणो ॥३००॥ 


झ्०्८ वर्ण, जाति और घर्म 


मनुष्य पर्याप्तकोंमें उक्त १०२ प्रक्ृतियोंमेंसे स्त्रीवेद और अ्रपर्यात 
इन दो प्रकृतियोंको कम कर देनेपर उदययोग्य १०० प्रक्ृषतियाँ होती हैं । 
मनुष्य पर्यात्कोंसे पुरषवेद और नपुंसकवेदके उदयवाले सन्न मनुष्य लिए! 
गये हैं यह उक्त कथनका तात्पय है ||३००॥ 
मणुसिणि इत्थीसहिदा तित्थयराहारपुरिससंहूणा । 
पुण्णद्रेव अपुण्णे सगाणुगदिभाडगं णेयं ॥३०१॥ 
मनुष्यिनियोंमें उक्त १०० प्रकृतियोंमेंसे तीथड्वर, अहारकद्दविक, 
पुरुषबेंद और नपुंसकवेद इन पाँच प्रकृतियोंकी कम करके स्त्रीवेदके 
मिल्लानेपर ६६ प्रकृतियाँ उद्ययोग्य होती हैं। तथा मनुष्य अपसयत्तिकोंमें 
तियंञ्व अपर्यात्कोंके समान ७१ प्रकृतियाँ उदययोग्य होती हैं। मात्र यहाँगर 
तिय॑श्वगति, तियश्वगत्यानुपू्वीं और तियंश्वायुके स्थानमें मनुष्यगति, 
मनुष्यगत्यानुपूवों और मनुष्याथु ये तीन प्रकृतियाँ लेनी चाहिए। 
मनुष्यिनियोंसि स्त्रीवेदके उदयवाले सच मनुष्य और मनुष्य अपर्यात्रकोंसे 
नपुंसकवेद और अपर्याप्तप्रकृतिके उदयवाले सच्च मनुष्य लिए, गये हैं यह 
उक्त कथनका तात्पय है। 
--गरोम्मटसार क्ेकाण्ड 
तियज्चः सामान्यतियज्ञः पश्चेन्द्रियतियञ्चः पर्याप्रतियश्लः योनिम- 
त्तियश्ञः अपर्याप्ततियश्वश्चेति पश्चविधा भवन्ति । तथा मनुष्या अपि । किन्तु 
पञ्नन्द्रियभज़तः भेदात्‌ हीना भवन्ति। सासान्यादिचतुर्विधा एवं 
भवन्तीत्यथ:।.. सर्वसनुष्याणां. केवल पश्चेद्वियस्वेनेच. सम्भवात्‌ । 
तियग्वत्तद्विशेषणस्य व्यवच्छेद्यत्वाभावात्‌ । [जो० प्र० टी०] 
सामान्यतियजञ्ञः पद्चेन्द्रियतियश्ञः पर्याप्ततियश्चः योनिमतीतियश्वः 
अपर्याप्ततियञ्न इति तियेज्लो जीवाः पश्चप्रकारा भवन्ति । तथा तियंग- 
जीवसेदप्रकारेण नरा. मनुष्या अपि, पब्चेन्द्रियभद्गतः पब्चेन्द्रियभेदात्‌ 
हीना: पब्चेन्द्रियभेद्रहिता। सामान्यापर्याप्तयोनिमत्पर्याप्तभेदाबतुर्विधा, 
इत्यथ: । सामान्यादीनां विशेषापर्याप्तयोनिमत्पर्याप्तरूपप्रतिपक्षच दृत्पक्चे- 


नोआगमभावमजुष्योंसे धर्मांधंमीमांसा ३०४६ 


न्द्वियरूपप्रतिपक्षस्य सनुष्ययतावसम्भवात्‌ सवसनुष्याणां पब्चेन्द्रियत्वस्थैव 
सम्भवातु । [म॒० प्र० टी०] 
तियश्व पाँचप्रकार--सामान्य तियंद्व १ पद्चेन्द्री तियश्वर पर्याप्त तियंश्र 
३ योनिमती तियथ्व ४ अ्रपर्याप्त तियंश्व ५। तहाँ सब ही तियंञ्व भेदनिका 
समुदायरूप सो तो सामान्य तियंश्व है। बहुरि जो एकेंद्रियादिक बिना 
केवल पश्लेन्द्री तियंश्व सो पश्चेद्दी तियंश्व है। बहुरि जो अपर्यात्त विना 
केवल पर्याप्तियंश्व सो पर्याप्त तियंश्व है। बहुरि जो स्त्रीवेदरूप तियंश्वणी 
सो योनमती तियंञ्व है बहुरि जो लब्धि अपर्यात्त तियश्व है सो पर्याप्त तियंश्व 
है। ऐसें तियश्व पश्मप्रकार हैं। बहुरि तैसें ही मनुष्य हैं। इतना विशेष-जो 
पश्चेन्द्रिय भेदकरि होन है तातें सामान्यादिरूपकरि च्यारि प्रकार है। जाते 
मनुष्य सव ही पश्चेन्द्री है तातें जुदा भेद तियंश्ववत्‌ न होइ तातें सामान्य 
मनुष्य १ पर्याप्त मनुष्य २ योनिमती मनुष्य ३ अ्रपर्यात्त मनुष्य ४ ए च्यारि 
भेद मनुष्यके जानने | तहाँ सब मनुष्य भेदनिका समुदाय रूप सो सामान्य 
मनुष्य है । केवल पर्याप्त मनुष्य सो पर्यात मनुष्य है। ख््रीवेदरूप मनुष्यिणो 
सो योनिमती मनुष्य, लब्धि अ्रपर्याधक मनुष्य सो अपर्यात मनुष्य है। 
+-गो० जी०, गाथा १७५०, सम्यग्ञञानचन्द्रिका टीका 
पर्याप्मनुष्यराशेः त्रिचतुर्भागों मानुपीणां द्वव्य्रीणां परिसाण्ं भवति। 
[जी ०प्र० टो०]) 
पर्याप्रमनुष्याणां त्रिचतुर्भागमात्र सानुपीणां द्वव्यमनुप्यस्त्रीणां 
परिमाणं भवति । [म० प्र० टी०] 
पर्याप्त मनुष्यनिका प्रमाण कहयथा ताका च्यारि भाग कीजिए तामे 
तीन भागप्रमाण मनुषिणी द्रव्यत्ली जाननी। 
+>गो० जी०, गा० १५७६, स॒० च० टीका 
नरकादिगतिनामोदयजनिता नारकादिपर्याया: गतयः । 
नरकादि गतिनामा नामकमंके उदयतें उत्पन्न भये पर्याय ते गति कहिए | 
>गो० जी० गा० १०६, स० च० टी० 


३१० वर्ण, जाति और धर्म 


पघुनरयं विशेष:--असंयतसैरश्च्यां. प्रथभोपशम-वेदकसम्यक्त्वद्नयं, 
असंयतमानुष्यां प्रथभोपशमवेदकत्षायिकसम्यक्त्वन्नयं च सम्भवति । तथापि 
एको भ्रुज्यमानपर्याप्ताछाप एवं । योनिमतीनां पश्चगुणस्थानादुपरि गमना- . 
सम्भवात्‌ हितीयोपशमसम्यक्त्व॑ नास्ति । --जी० प्र० दीका 
विशेष इतना जो योनिमत्‌ मनुष्यके असंयतविषें एक पर्याप्त आलाप 
हो है। कारण पूर्व कह्या ही है। बहुरि इतना विशेष है जो असंयत 
वियंश्विणीके' प्रथमोपशम वेदक ए, दो सम्यक्त्व हैं अर मनुष्यिणीकै 
प्रथमोपशम वेदक ज्ञायिक ए. तीन सम्यक्त्व संभवे हैं तथापि जहाँ सम्यक्त्व 
हो है तहाँ पर्याप्त श्रालाप ही है। सम्यक्त्वसहित मरै सो स््रीवेदविषें न 
उपजै है बहुरि द्रव्य अपेक्षा योनिमती पश्चम गुणस्थान ते ऊपरि गमन करे 
नाहीं तातें तिनके द्वितीयोपशम सम्यक्‍त्व नाहीं है। 
--गो० जी०, गा० ७०३, स० च० टीका 


क्षेत्रकी दृश्सि दो प्रकारके मनुष्योंमें 
धर्माधम॑मीमांसा 


दंसणमोहणीय॑ कम्म॑ खवेदुसाढवेंतो कम्हि अढवेदि ? भड्टाइज्जेसु 
दीव-सम्ुदेसु पण्णारसकम्मभूमीसु जम्हि जिणा केव्ी तित्थयरा 
तम्हि आढवेदि । 
दर्शनमोहनीय कमकी क्षप्णाका आरम्म करनेवाला कहाँपर उसकी 
क्षपणाका आरम्भ करता है ? ढाई द्वीप और दो समुद्रोंमें स्थित पन्द्रह 
कर्मभूमियोंमें जहाँ जिन, केवली और तीथंक्लर विद्यमान हों वहाँ उसकी 
चक्षपणाका आरम्म करता है ॥११॥ 
--जीवस्थान सम्यवत्वोत्पत्तिचू लिका 
अण्णदरस्स पंचिद्यस्स सण्णिस्स भिच्छाइटिस्स सब्वाहि पजत्तीहि 
पजत्तवदस्स कम्सभूमियस्स अकम्मभूमियस्स वा कम्मभूसिपडिभागस्स 


ज्षेत्रकी दश्सि दो प्रकारके मनुष्योमिं ध्मांधमंसामासा*: 


वा संखेजवासाउअस्स वा असंखेजवा प्तउअस्स चॉ' कस ता मणुसस्स का 
तिरिक्‍्खस्स था णेरइयस्स वा इत्थिवेद्स्स चा पुरि बाणर्सय- 
चंदुस्स वा जर्चरस्स वा थरूचरस्स वा खगचरस्स वा सागार-जागार 
सुदोवजोगज़ुत्तस्स उक्फस्सियाए छिदीए उक्कस्सट्ठिदिसं किलेसे वद्माणस्स 
अथवा ईसिमज्मिमपरिणामसस्स तस्ख णाणावरणोयवेयणा  काछूदो 
उक्कस्सा ॥०॥ 
जो पश्चेन्द्रिय संशी मिथ्यादष्टि और सब्र पर्याप्तियोंसे पर्याप्त है, कर्म- 
भूमिज है, अकर्मभूमिज है या कर्मभूमिके पासके क्षेत्रका निवासी है, संख्यात 
वर्षकी आयुवाला या असंख्यात वषकी आयुवाला है, देव, मनुष्य तियंत्र 
या नारकी है, स्त्रीवेदवाला, पुरुषवेदवाला या नपुंसकवेदवाला है, जलचर, 
स्थल्चर या नभचर है, साकार जाणत श्रुतोपयोगसे युक्त है और उत्कृष्ट 
स्थितिके साथ उत्कृष्ट संक्‍्लेश परिणामवाल्ा या ईषत्‌ मध्यम परिणामवाल्ा 
है ऐसे अन्यतर जीवके कालकी अपेक्षा उत्कृष्ट ज्ञानावरणवेदना होती है | 
--पेदनाकालविधान 


दंसणमोहस्सुवसामगो दु चदुसु गदीसु बोद्धव्दो । 
पंचिदिओ य सण्णी णियमा सो होइ पजत्तो ॥६७०॥ 


दर्शनमोहनीयका उपशम करनेवाला जीव चारों ही गतियोंमें जानना 
चाहिए | वह नियमसे पदश्चेन्द्रिय; संज्ञी ओर पर्याप्तक होता है ॥६५॥ 


सबच्वणिरयभवणेसु दीवससुद्दे गुहजोदिसिविसाणे । 
अभिजोग्यअणमिजोग्गे उडदसामो होइ बोद्धब्वों ॥६६॥ 
सत्र नरकोंमें, सब भवनवासी देवोंमें, से द्वीप और समद्रोंमें, सब 
व्यन्तर देवोंमें, सच ज्योतिषी देवोंमें, सौधरमकल्पसे लेकर नौ ग्रेववकतकके 
सब विमानवासी देवोंमें, वाहनादि देवोंमें, किल्विषिक देवोंमें तथा पारिपद 
आदि देवोंमें दशनमोहनीय कर्मका उपशम होता है ॥६६॥ 


३१२ चण, जाति और घम 


अंतोमुहुत्तम्॑ सब्वोवसमेण होइ उचसंतो । 
तत्तो परमुदयो खलु॒तिण्णेक्कद्रस्स कम्मस्स ॥१०३॥ 
इस जीवके दर्शनमोहनीयकर्म अन्तर्महूत काल्तक सर्वोपशमसे उप- 
शान्त रहता है | इसके बाद मिथ्यात्व आदि तीनोंमेंसे किसी एकका नियमसे 
उदय होता है ॥१०३॥ 
दंसणमोहक्खचणापट्ठवगो कम्सभूमिजादो दु। 
णियमा सणुसगर्द्वीए णिट्ठवगो चावि सब्वत्थ ॥११०॥ 
कर्मभूमिमें उत्पन्न हुआ मनुष्यगतिका जीव ही दर्शनमोहनीयकी 
क्षपणाका प्रस्थापक (प्रारम्भ करनेवाला) होता है। किन्तु उसका निष्ठापक 
(पूर्ण करनेवाला) चारों गतियोंमें होता है ॥११०॥ 
खबणाए पट्ठवगो जम्हि भवे णियमसा तदो अण्णो । 
णाधिच्छुदि तिग्णिभवे दंसणमोहम्मि खीणम्मि ॥११३॥ 
यह जीव जिस भवमें दशनमोहनीयकी क्षुपणाका प्रस्थापक होता है 
उससे अन्य तीन भवोंको नियमसे उल्लंघन नहीं करता है। दशनमोहनीयके 
क्तीण होने पर इस कालके भीतर नियमसे मुक्त हो जाता है ।११३॥ 
“कपायग्राभ्ुत 
कस्मभूमियर्स पडिवजमाणयस्स  जहण्णयसंजमद्दाणमर्णतगु्ण । 
अकम्मभू सियसस पडिवज्ञसाणयस्स जहण्णयं संजमद्वाणसणंतगुणं । तस्से- 
घुकस्सयं पडिवजमाणयस्स संजमद्दवाणमणंतंगु्ण । कम्मभूमसियरुस पढिं- 
चज्ञमाणयस्स उक्‍्कस्सयं॑ संजमद्दाणमणंतगुर्ण । 
इससे संयमको प्राप्त होनेवाले कर्मभूमिज मनुष्यका जघन्य संयमस्थान 
अनन्तगुणा है | इससे संयमको प्राप्त होनेवाले अकमंभूमिज मनुष्यका 
जघन्य संयमस्थान अनन्तगुणा है। इससे संयमको प्रास होनेबाले इसी 
अकमंभूमिज मनुप्यका उत्कृष्ट संयमस्थान अनन्तगुणा है। इससे संयमको 
प्राप्त होनेवाले कर्मभूमिज मनुष्यका उत्कृष्ट संयमस्थान अ्रनन्तगुणा है | 
--कषायप्राद्ूत चूणि प्ृू० ६७३-६७४ 
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जह ण वि सक्तमणज्जो अणज्लभासं विणा उ गाडेउ' । 
तह ववहारेण बिणा परमत्थधुवएसणमसक्क ॥८॥ 
“+-समयसार 
जिस प्रकार अनाय॑ पुरुष अनाय भाषाके बिना उपदेश ग्रहण करनेके 
लिए समथ नहीं होता उसी प्रकार व्यव॒हारका आश्रय लिए बिना पर- 
मार्थका उपदेश करना अशकक्‍्य है। ( इस गाथामें अनाय शब्द आया 
है । इससे विदित होता है कि समयसारकी र्वनाके समय मनुष्य आर्य 
और अनाय॑ इन दो भागोंमें विभक्त किये जाने लगे थे। (।८॥ 


माणुस्सा दुवियप्पा कम्समहीभोगभूमिसंजादा ॥१ ८॥ 
मनुष्य दो प्रकारके हैं--कमंभूमिज और भोगभूमिज ॥१६॥ 
--+नियमखार 
आर्या स्लेच्छाश्र ॥३-४४॥ 
मनुष्य दो प्रकारके हैं--आय और म्लेच्छ ॥३-४५)) 
--तच्वाथंसूत्र 


गुणगुणवद्धिर्वा अयन्त इत्यार्याः । ते द्विविधा-ऋद्धिप्राप्तार्या अनृद्धि- 
प्राप्ता्यश्चेति । अनुद्धिप्राघार्याः पश्चविधाः--क्षेत्रार्या जात्यायां: 
कर्मायश्चारित्रार्या दर्णनायाश्चेति। ऋद्धिप्राप्तायों सप्तविधाः बुद्धिविक्रिया- 
तपोबलोपधरसाक्षीणमेदात्‌ । स्लेच्छा ्विविधा--अन्तद्वी पजा: कमभू मिजा- 
श्चेति। & %८ »% त एतेड्न्तट्टीपजा स्लेच्छाः। कमभूमिजाश्व शक- 
यवनशवरपुलिन्दादयः । 
जो गुणों और गुणवालोंके द्वारा माने जाते हैं वे आय कहलाते हैं) 
दो प्रकारके हैं-ऋद्धिप्रासम आये और ऋद्धिद्दित आय | ऋद्धिरहित 
आय पॉँच प्रकारके होते है--तक्षेत्राय, जात्याय, कमाये, चारित्राय और 
दशनाय । ऋद्धि प्रात्त आय बुद्धि, विक्रिया, तप, बल, ओऔपघ, रस ओर 
अक्षीण ऋद्धिके भेदसे सात प्रकारके होते हैं। म्लेच्छ दो प्रकारके होते 
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हैं--अन्तद्वीपज म्लेच्छ और कर्मभूमिज स्लेच्छु | लवणादि - समुद्रोंके 
मध्य अन्तद्वोंपोंमें रहनेवाले अ्न्तद्वोपज ग्लेच्छु हैं और शक, यवन, शवर 
तथा पुलिन्द आदि कर्मभूमिज ग्लेच्छु हैं | 

-+त० सू० ३-३७, सर्वार्थंसिद्ध 


[ तच्वा्थसूत्रान्यटीकासु एकसेव सनुष्याणां भेदाः समुल्स्यन्ते । 
श्छोकवार्तिके तु केवर्ल लत्षणापेक्षया भेदो दृश्यते । यथा--] * 


[ तत्वा्सून्रकी अन्य टीकाश्रोंमें मनुष्योंके भेद इसी प्रकार उपलब्ध 
होते हैं। श्लोकवार्तिकर्में मात्र लक्षणकी अपेक्षा भेद दिखलाई देता 
है। यथा--] 


उच्चैमोंत्रोदयादेरार्याः नीचैगेनत्रादेश्च स्लेच्छा: । 


जिनके उच्चमगोत्रका उदय आदि होता है वे आर्य कहलाते हैं और 
जिनके नीचगोन्रका उदय आदि होता है वे म्लेच्छ कहलाते हैं। 


कमभूमिभवा स्लेच्छाः मसिद्धा यवनादयः। स्यु। परे च॑ 
तदाचारपालनाइहुचा जनाः ॥८॥ स्वसन्तानानुवर्तिनी हि मनुष्याणों 
आयत्वव्यवस्थितिः. सम्यग्दशनादियुणनिवन्धना । स्लेच्छुव्यवस्थितिश् 
मिथ्यात्वादिदोपनिबन्धना स्वसंवेदनसिद्धा स्वरूपवत्‌ । 


यवनादिक कमभूमिज स्लेच्छ रूपसे प्रसिद्ध हैं। तथा उनके आचार 

का पालन करनेवाले और भी अनेक प्रकारके मनुष्य म्लेच्छु होते हैं ॥८।॥ 

अपनी सनन्‍्तानके अनुसार मनुष्योंकी आय-म्लेच्छु व्यवस्था है। उममेंसे 

आयं-परम्परा सम्यग्दशनादि गुणोंके निमित्तसे होती है और स्लेच्छुपरम्परा 

मिथ्यात्व आदि दोषोंके निमित्तसे होती है और यह स्वरूपके स्वसंवेदनके 
समान अनुभवसिद्ध है) 

“-श्लीोककर्तिक त० सू० ३-३७ 
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उत्तर-दक्खिणभरहे खंडाणि तिण्णि होंति पत्तक्‍्क । 
दक्खिणतियखंडेसुं अज्ञाखंडो त्ति सज्किम्सो ॥४-२६७॥ 
सेसा वि थ पंच खण्डा णामेणं होंति मेच्छुखण्ड ति ॥४-२ ६८ 
उत्तर और दक्षिण भरतमें अलग-अलग तीन खण्ड हैं। दक्षिणके 
तीन खण्डोंमं मध्यका आर्य खण्ड है ॥२६७॥ और शेष पाँच म्लेच्छ 
खण्ड हैं ॥२६८॥ 
पणमेच्छुखयरस ढिसु अपसप्पुस्सप्पिणीए तुरमम्मि । 
तदियाए हाणिचयं कमसो पढमादु चरिसो त्ति ॥४-१६०७॥ 
पाँच म्लेच्छुलएड ओर विद्याघर श्रेणियोंमें अवसर्पिणीके चतुर्थ 
कालमें और उत्सर्पिणीके तृतीय कालमें प्रारम्मसे लेकर अन्त तक क्रमसे 


हानि ओर दृद्धि होती है ॥१६०६॥ न 
--बत्रिलोकप्रज्षप्ति पूर्वार्ध 


आयदेशाः परिध्वस्ता स्लेच्छैरुद्वासितं जगतू । 
एकवर्णा: प्रजां सर्वा पापाः कतु समुद्यताः ॥९७-१४॥ 
म्लेच्छोंने आयदेश ध्वस्त कर दिये और समस्त जगत्‌को उद्धासित 
कर दिया। वे पापाचारी समस्त प्रजाको वर्ण बिहीन करनेके लिए, उद्यत 
हुए हैं ॥२७-१४॥ 
-+पद्मचरित 
अड्ाइजदीवसमुदृद्धिदसव्वजीवेसु दंसणमोहक्खचणे पसंगे तप्पडि- 
सेहट्‌्डं पण्णारसकम्मभूमीसु क्ति भणिदे सोगभूमीओो पडिसिद्धाओ। 
कस्मभूमीसु ट्विददेवमणुसतिरिक्खाणं सब्वेसि पि गहर्ण किण्ण पाचेदि त्ति 
भणिदे ण पावेदि, कम्मभूमीसुप्पण्णमणुस्साणमुवयारेण कम्मभूमि- 
ववदेसादो । तो वि तिरिक्खाणं गहण्णं पावेदि, तेसिं तत्थ वि उष्पत्ति- 
संभवादो १ ण, जेसि तत्येव उप्पत्ती ण अण्णत्थ संभवों अत्थि तेसिं चेव 
मणुस्साणं पण्णारसकम्मभूमिववएसो ण तिरिक्खाण्ण सयंपहपवच्वदपर भागें 
उप्पज्जणेण सच्वहिचाराणं | उत्त च--- 
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दंसणमोहक्खवणापट्ठवओ कम्सभूमिजञादो दु। 
णियमा सणुसगदीए णिट्ठचभो चावि सब्चत्थ ॥ 
ढाई द्वीप और दो समुद्रोंमे स्थित सब जीवोंके दर्शन मोहनीयकी 
कछ्षपणाका प्रगद्ध प्रात दोनेपर उसका निषेध करनेके लिए पत्द्रह कर्मभूमियों 
में' यह कहा है। इससे भोगभूमियोंका निषेध हो जाता है| 
शंका--कर्मभूमियोंमें स्थित देव, मनुष्य और तिर्यश्ञ इन सबका 
ग्रहण क्यों नहीं प्राप्त होता ! 
साधन--नहीं आराप्त होता, क्योंकि कर्मभूमियोंमें उत्पन्न हुए मनुष्योंको 
ही यहाँपर उपचारसे कर्मभूमि संज्ञा दी है | 


शंका--तो भी तिर्यश्वोंका अहण प्रास होता है, क्योंकि उनकी वहां भी 
उत्पत्ति सम्भव है £ 


समाधान--नहीं, क्योंकि जिनकी वहींपर उत्पत्ति सम्भव है, अन्यत्र 
उत्पत्ति सम्भव नहीं, उन्हीं मनुष्योंकी 'पन्द्रह क्मभूमि? संज्ञा ३ है, तियश्थोंकी 
नहीं, क्योंकि स्वयंप्रम पर्वतके परभागमें उत्पन्न होनेसे वहाँ तिय॑श्चोंकी यह 
संज्ञा माननेपर उसका व्यभिचार देखा जाता है। कहा भी है--- 
दर्शनमोहनीयकी क्षपणाका प्रस्थापक कर्मभूमिमें उत्पन्न हुआ नियम 
से मनुष्यातिका जीव ही होता है। किन्तु उसका निष्ठापक चारों गतिका 
जीव होता है। 
“-जीवस्थान चूलिका घवलछा पू० २४४ 
कम्मभूमियस्स संजर्मं पडिवज्जमाणस्स जहण्णसंजमट्ठाणमणंतगुर्ण । 
कुदो १ असंखेज्जलोगमेत्तछुद्ठाणाणि उबरि गंवृणुप्पत्तीदों । ( अकम्स- 
सूसियस्स संजम॑ पडिवज्जमाणयस्स जहण्णयं संजमट्ठाणमर्णंतगुणं | 
कुदो ? असंखेज्जलोगमेततछुट्टाणाणि उबरि गंवूशुप्पत्तीदो |) तस्सेव 
उक़स्सय संजमं पडिवज्जमाणस्स संजमद्‌ठाणमर्णतगुर्ण । कुदो ? असंखेज्न- 
छोगमेत्तहुट्ठाणाणि उचरि गंतूंणुप्पत्तीदो । कम्मभूमियस्स संजमं 
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पडिवज्जञमाणस्स उक्कस्सघ॑ संजमद ठाणमण्णठगुणं, असंखेज्जलोगसेत्त- 
छुट ठाणाणि उचरि गंतृणुप्पत्तीदो । 


संयमको प्राप्त होनेवाले कर्मभूमिज मनुष्यका जधन्य संयमस्थान अनन्त- 
गुणा है, क्योंकि असंख्यात ल्लोकप्रमाण छुहस्थान ऊपर जाकर उसकी 
उत्पत्ति होती है। उससे संयमको प्राप्त होनेवाले अकर्मभूमिज मनुष्यका 
जघन्य संयमस्थान अनन्तगुणा है, क्योंकि असंख्यात लोकप्रमाण स्थान 
ऊपर जाकर उसकी उत्पत्ति होती है। उससे संयमको प्राप्त होनेवाले उसी 
मनुष्यका उत्कृष्ट संयमस्थान अनन्तगुणा है, क्योंकि असंख्यात लोमप्रमाण 
प्रद्स्थान ऊपर जाकर उसकी उत्पत्ति होती है। उससे संयमको प्रात 
होनेवाले कर्मभूमिज मनुष्यका उत्कृष्ट संयमस्थान अनन्तगुणा है, क्योंकि 
असंख्यात ल्लोकप्रमाण षट्॒स्‍्थान ऊपर जाकर उसकी उत्पत्ति होती है । 


--जीवस्थान चूलिका धवछा पछ० २८७ 


पंचिदियपजत्तमिच्छाइट्रिणो कम्मभूमा अकम्मभूमा चेदि दुविहा। 
तत्थ अकम्मभूमा उक्कस्सद्िदिं ण बंधंति, पण्णएरसकस्मभूमीसु उप्पण्णा 
चेव उक्तस्सद्दिदि वंधंति ज्ति जाणावणद्ठ कम्मभूमियस्स वा त्ति भणिदं । 
भोगभूमीसु उप्पण्णाणं व देव-णेरइयाण्ं स्यंपहणगेंदपब्वद्सवाहिरभाग- 
प्पहुडि जाब सयंभूरमणसमुद्दो त्ति एत्थ कम्मभूमिपडिभागम्मि उप्पण्ण- 
तिरिक्खाणं च उक्कस्सद्ठिदिबंधपडिसेहे पत्ते तण्णिराकरणट्ट अकम्मभूमिस्स 
वा कम्समभूमिपडिभागस्स वा क्ति भणिदं । अकम्मभू सिस्स वा देव-णेरइया 
घेतव्वा । कम्मभूसिपडिभागस्स वा त्ति उत्ते सयंपहणगिंदुपध्वदुस्स वाहिरे 
भागे समुप्पाणं गहणणं । संखेज्जवासाडअस्स वा तसि उत्ते अड्डाइजदीव- 
समुद्दुष्पण्णस्स कम्मभूमिपडिभागुप्पण्णस्स व गहण । असंखेज्जवासा- 
उभस्स वा त्ति उत्ते देव-णेरइ्या्ं गहणं, ण समयाहियपुच्चकोहिष्पहुडि- 
उवरिमज्ाउअतिरिक्ख-मणुस्साण गहणं, पुच्वसुत्तेण तेसि विहिदपढि- 
सेहादो । 


झभे८ बण्ण, जाति और घर्म 


पद्लेन्द्रिय पर्यात मिथ्याहष्टि जीव कर्मभूमिज और अकमभूमिजके 
भेदसे दो प्रकारके होते हैं। उनमेंसे अकर्मभूमिज उत्कृष्ट स्थितिको नहीं 
बाँधते हैं। किन्तु पन्द्रह कर्मभूमियोंमें उत्पन्न हुए जीव ही उत्कृष्ट स्थितिको 
बाँधते हैं, इस बातका ज्ञान करानेके लिए कर्मभूमित्र पदका निर्देश किया 
है। जिस प्रकार मोगमूमिमें उत्तन्न हुए जीवोंके उत्कृष्ट स्थितिका बन्ध 
हीं होता उसी प्रकार देव और नारकियों तथा स्वयम्प्रभ पर्व॑तके बाह्य 
भागसे लेकर स्वयम्भूरमण समुद्र तकके इस कर्मम्ृमि सम्बन्धी ज्षेत्रमें 
उत्पन्न हुए तियज्चोंके भी उत्कृष्ट स्थितित्रन्धका निषेध प्राप्त होनेपर 
उसका निराकरण करनेके लिए “अकमभूमिजके और कर्मभूमिप्रतिमागोलन्न 
जीवकेः ऐसा कहा है। “अकर्मभूमिजके' ऐसा कहनेपर उससे देव 
और नारकियोंका ग्रहण करना चाहिए। तथा “क्मभूमिप्रतिमागोत्तन्नके' 
ऐसा कहनेपर उससे स्वयम्प्रभ पबतके बाह्य भागमें उत्पन्न हुए, प्चेन्द्रिय 
पर्याप्त तियत्चोंका अहण करना चाहिए। 'संख्यात वषकी आयुवाले 
ऐसा कहनेपर उससे ढाई द्वीप और दो समुद्रोंमे उत्पन्न हुए: तथा कर्म- 
भूमि प्रतिभागमें उत्पन्न हुए संज्ञी पश्चेन्द्रिय पर्याप्त जीवोंका ग्रहण 
करना चाहिए । असंख्यात वर्षोकी आयुवालेके' ऐसा कहने पर 
उससे देव और नारकियोंका ग्रहण करना चाहिए, एक समय अधिक पूर्य 
कोटिकी आयुसे लेकर उपरिम आयुवाले तियश्व और मनुष्योंका अहण नहीं 
करना चाहिए, क्योंकि पूर्व सूबे उनका निषेध कर आये हैं। 


--वेदनाकारुविधान सूत्र ८ घचलछा टीका 


देवाणं उक्तस्साउअं पण्णारसकम्मभूमीसु चेव चज्झइ, णेरइयाएं 
उक्कस्साउञअं. पण्णारसकस्मभूमीसु कम्मभूमिपडिसागेसु च वज्सदिं 
सि जाणावणटुं कम्मभूमिपडिसागस्स वा त्ति परूविदं । 

देवॉकी उत्कृष्ट आयुका बन्ध पन्द्रह कर्मभूमियोंमें ही होता है तथा 
नारकियोंकी उत्कृष्ट आयुका बन्ध पन्द्रह कर्मभूमियोंमें और कर्मशूमि प्रति- 


क्षेत्रकी दप्टिसे दो प्रकारके सनुष्योंमें धर्माच्मसीमांसा. ३१४६ 


भागोंमें होता है इस बातका ज्ञान करानेके लिए सूत्में 'कम्मभूमियस्स वा 
कम्मयूमिपडिभागस्स वा? यह कहा है। 
--वेदुना कालूविधान सूत्र १९२ धवला टीका 


तिव्वमंददाएं सब्वरमंदाणुभागं मिच्छुत्त गच्छुमाणस्स जहण्णयं 
संजमद्दाणं । तस्सेचुक्कस्सय्य संजमद्वासणंतगु्णं । असंजदसम्मत्त गच्छु- 
साणस्स जहण्णयं संजमद्दाणमणंतगुणं । तस्लेवुक्कस्सयं संजमद्ठाणसर्णत- 
गुणं । संजसासंजमं गच्छुमाणस्स जहण्णयं संजमहाणमणंतगु्ण । तस्सेव 
उक्कस्सयं संजमद्दाणमर्णतगुणं ॥ कम्मभू सियस्स पडिवज्जममाणयस्स जह- 
ए्णयं संजमट्‌दाणमण्णतगु्णं । अकम्मभूमियस्सख पडिवज्ञमाणस्स जहण्णयं 
संजमट्‌ठाणमणंतगुणं । तस्सेद्ुक्कस्सर्य पडिवज्ञमाणयस्स संजमट्ढाण- 
सर्णतगु्ण । कम्मभूमियस्स पडिवज्वजमाणयस्स डक्‍्कस्सर्य संजमट्ठाण- 
सणंतगुण्ण । 


तीव्र मन्दताकी अपेक्षा विचार करनेपर मिथ्यात्वको प्राप्त होनेवाले 
संयतके जघन्य संयमस्थान सबसे मन्‍्द अनुमागवाला होता है। उससे 
उसीके उल्कृष्ट संयमस्थान अनन्तगुणा होता है। उससे असंयत सम्यक्त्वको 
प्राप्त होनेवाले संयतके जघन्य संयमस्थान अनन्तगुणा होता है। उससे 
उसीके उत्कृष्ट संयमस्थान अनन्तगुणा होता है। उससे संयमासंयमको 
प्राप्त होनेवाले संयमके जघन्य संवमस्थान अनन्तगुणा होता है। उससे 
उसीके उत्कृष्ट संयमस्थान अनन्तगुणा होता है। उससे संयमको प्राप्त 
होनेवाले कर्मभूमिज सवप्यके जघन्य संयमस्थान अनन्तगुणा होता है। 
उससे संयमको प्राप्त होनेवाले अकर्मभूमिज मनुष्यके जमन्य संयमस्थान 
अनन्तगुणा होता है। उससे संयमको प्राप्त होनेवाले उसी अ्रकमंभूमिज 
मनुष्यके उत्कृष्ट संयमस्थान अनन्तगुणा होता हैं। उससे संयमको प्राप्त 

होनेवाले कर्मभूमिज मनुप्यके उत्कृष्ट संयमस्थान अनन्तगुणा होता है । 
--जयघवला 


९५ लए, उ६वात वार पर 


कम्मसू मियस्से त्ति- बुत्ते पण्णरसकम्मभूमीसु मज्किमखंडसमुपण्णस्स 
गहणं कायव्व । को अकम्सभूमिओो णास ! भरहेरावयविदेहेसु बिणीद- 
सण्णिदमज्किमखंड मोत्तण सेसपंचखंडणिवासी मणुओ एव्थाकस्मसूमिओो 
सि विवक्खिओ, तेसु धम्मकम्मपतुत्तीए असंभवेण तब्भावोववत्तीदों । 
जह एवं कुदी तत्थ संजमग्गहणसंभवों त्ति णासंकणिज्ज, दिसाविजय- 
पयद्टचक्कवद्दीखंघावारेण सह मज्किमखंडमागयाण्णं मिलेच्छुरायाणं तत्थ 
चक्वष्तिभादीहि सहजादवेबाहियसंबंधाणं संजमपडिवत्तीए विरोहा- 
भावादो । अथवा तत्कन्यकानां चक्रवर्त्यादिपरिणीतानां गर्भेपूत्पन्नमातृ- 
पक्षापेक्या स्ववमकर्मभूमिजा हृतीह विवक्तिताः । ततो न किश्चिद्विप्रति- 
पिद्धम, तथाजातीयकानां दीज्षाहत्वे प्रतिपेघाभावादिति । 

'कम्मभूमियस्स! ऐसा कहनेपर पत्वह कर्ममूमियोंके बीचके खंणडोंमें 
उत्पन्न हुए. जीवका ग्रहण करना चाहिए | 

शंका--अकमंभूमिज कोन है ! 

समाधान--भरत, ऐराबत और विदेह क्षेत्रोंमे विनीत संश्ञावाले मध्यम 
खण्डको छोड़कर शेष पाँच खण्डोंमें निवास करनेवाला मनुष्य यहाँ पर 
अकमंभूमिज' इस पद द्वारा विवक्षित है, क्योंकि इन खण्डोंमें घमकर्मकी 


० कप. खो. ५ 


प्रवृत्ति सम्भव न होनेसे उक्त अर्थ घटित हो जाता है | 


शंका--यदि ऐसा है तो वहाँ पर संयमका अहण करना कैसे 
सम्भव है ? 


समाधान--ऐसी आशंका करना ठीक नहीं है, क्योंकि चारों दिशाओं 
की विजय करते समय चक्रवतींकी सेनाके साथ जो म्लेच्छ राजा मध्यम 
खण्डमें आ गये हैं ओर जिनका चक्रवर्तों आदिके साथ विवाह सम्पन्ध 
हो गया है उनके संबमको स्वीकार करनेमें कोई विरोध नहीं आता। 
अथवा उनकी जिन कन्याश्रोंकों चक्रवर्तों आदि व्याह लेते हैं उनके गर्भसे 
उल्न्न हुए बालक मातृपक्षकी अपेक्षा स्वयं अकर्मभूमिज रूपसे ही यहाँपर 


क्षेत्रकी इश्लसि दो प्रकारके सनुष्योर्से धर्माधसंमीमांला ३२१ 


विवक्तित हैं, इसलिए कुछ भी विरुद्ध बात नहीं है, क्योंकि जो इस प्रकारसे 
उतन्न हुए बालक हैं वे दीक्षाके थोग्य हैं इस बातका निषेध नहीं है | 
--जयघवलछा प्रेस कापी ए० ६३१६७ 
धर्स-कर्मंबहिभूता इत्यसी स्लेच्छुका सता; । 
अन्यथान्ये: समाचारैेः आर्यावर्तेन ते समाः ॥३ १-४२॥ 
ये लोग धमंक्रियाओंसे रहित हैं, इसलिए म्लेच्छ माने गये हैं। 
धर्मक्रियाओंके सिय्रा अन्य आचरणोंसे वे आर्यावततमें उत्पन्न होनेवाले 
लोगोंके समान हैं ॥३१-१४२॥ 
--महापुराण 
तत्तो पडिवज्जगया अज्ज-मिलेच्छे मिलेच्छु-भज्जे य | 
कमसो अचरं अवबरं वर वर बरं होदि संखं वा ॥१६५॥ 
प्रतिपातगत स्थानोंसे आगे अ्रसंड्यात लोक असंख्यात लोकप्रमाण 
स्थानोंका अन्तर देकर क्रमसे आयोके जघन्य, म्लेच्छोंके जधन्य, म्लेच्छोंकि 
उत्कृष्ट और आयोंके उत्कृष्ट संयमस्थान होते है ॥१६५॥ 
“--लब्घिधार क्षपणासार 
मनोरपत्यानि मनुष्याः। ते द्विविधाः--कर्ंसू सिजा भोगभूमिजा- 
श्चेति । ततन्न कमंभूमिजाश्च द्विविधा।-भार्या स्लेच्छाश्चेति। आर्याः पुण्य- 
क्षेत्रवर्तिनः । स्लेच्छा: पापक्षेत्रवर्तिदः । भोगभूमिजाश्वायनासघेयधघराः 
जधन्यमध्यसोत्तमक्षेत्रवर्तिन: एकद्वित्रिपल्योपमायुषः । 
मनुके अपत्य मनुष्य कहलाते हैं। वे दो प्रकारके हैं--कर्मभूमिज 
और भोगभूमिज । उनमेंसे कर्ममभूमिज मनुष्य दो प्रकारके हैं--आर्य और 
स्लेच्छ । पृष्य क्षेत्रमे रहनेवाले आर्य कहलाते हैं और पाप ज्षेत्रमें रहने- 
वाले स्लेच्छ कहलाते हैं। आर्य नामको धारण करनेवाले मोगभूमिज 
मनुष्य जबन्य, मध्यम और उत्तम भोगभूमिमें रहते हैं जिनकी आयु 
क्रमसे एक, दं। और तोन पल्पप्रमाण होती है । 
--नियमसार, गा० १६, अम्ृतचन्द्राचायक्ृत टीका 
२१ 


३५१२ वर्ण, जाति और धर्म 


तस्मादेशसंयमसम्रतिपातामिसुखोत्कृषप्रतिपातस्था नादुर्स ख्येयलीक- 
मात्राणि पटस्थानान्यन्तरबित्वा.. मिथ्यादृष्टिचरस्यथायंखण्डमजुप्पस्य 
सकलसयमग्रहणप्रथमसमये  बत्मान॑ जघन्य सकलसंयमलूब्धिस्थान 
भवति । ततः परमंसख्येयलोकमात्राणि पदस्थानान्यतिक्रम्य स्लेच्च- 
सूमिजसलुष्यस्य सिध्याइश्टिचरस्थ संयमग्रहणप्रथमसमये वर्तमान जधन्य 
संयमलब्धिस्थानं भवति । ततः परससंख्येयलोकसात्राणि पदस्थावानि 
गत्वा म्लेच्छुभूसिजमनुप्यस्थ देशसंयत्तचरस्य संयमग्रहणप्रथससमये 
उत्कृष्ट संयमलब्धिस्थानं भवति । ततः परमसंख्येबलोकमान्नाणि पट 
स्थानानि गत्वा आयखण्डजमनुष्यस्य देशसंयतचरस्य संयमग्रहणप्रथम- 
समये वर्तमानमुत्कृष्ट सकऊसंयमलब्पधिस्थानं सवति | एवान्यायस्लेच्छ- 
मनुष्यविषयाणि सकलसंयसग्रहणप्रथमससमये वतमानानि संयमलब्धि- 
स्थानानि प्रतिपथ्यमानस्थानानीत्युच्यन्ते । अन्नायरलेच्छुमध्यमस्थानानि 
मिथ्याइष्टिचरस्य वा असंयतसम्यग्दश्चिरस्थ वा देशर्संयत्तचरस्य वा तहु- 
नुरूपविशुद्धधा सकलसंयमप्रतिपद्यसानस्य सस्भवन्ति । विधिनिपेधयो- 
नियमावचने सम्भवप्रतिपत्तिरेति न्‍्यायसिद्धत्वात्‌। अन्र जघन्यद्वयं 
यथायोग्यतीव्रसंक्लेशाविष्सय । उत्कृष्टद्डय॑ तु॒मन्द्संक्लेशाविष्टस्थेतिं 
आह्यमस्‌ । स्लेच्छुभू सिजमनुष्याणां सकलसंयसग्रहणं कर्थ सस्भवतीति 
नाशंकितव्यम, दिग्विजयकाले चक्रवर्तिना सह आयंखण्डमागतानां स्लेच्छ- 
राजानां चक्रवर्ादिसिः सह जातवैवाहिकसम्बन्धानां संयसम्रतिपत्ते- 
रविरोहात्‌ । अथवा तत्कन्यकार्ना चक्रवर्त्यादिपरिणीतानां सर्भेपूत्पन्नस्य 
सातृपक्षापेतया स्लेच्छुब्यपदेशभाजः संयमसम्भवात्‌ तथाजातीयकार्ना 
दीक्षाहत्वे प्रतिषिधाभावात्‌ ॥१६०॥ 
उससे अर्थात्‌ देशसंयममें गिरनेके अमिमुख हुए सकलसंयमसम्बन्धी 
उत्कृष्ट प्रतिपातस्थानसे आगे असंख्यात ल्वोंकप्रमाण षटस्थानोंका अन्तर 
देकर आर्यखण्डके मिथ्यादहृष्टि मनुष्यके सकल्संयमको अहण करनेके प्रथम 
समयमें जधन्य सकल्न संयमल्ब्धिस्थान होता है। उससे आगे असंख्यात 


क्षेत्रकी दश्टिसे दो प्रकारके मनुष्योंसें धर्माधभमीसांसा.. ३२३ 


लोकप्रमाण षट॒स्थानोंको उल्लंघनकर म्लेच्छुभूमिके मिध्यादृष्टि मनुष्यके 
सकल्लसंयमके ग्रहण करनेके प्रथम समयमें विद्यमान जधन्य संयमलब्धि- 
स्थान होता उससे आगे असंख्यात लोकप्रमाण षटस्थान जाकर 
स्लेच्छुभूमिके देशसंयत मनुप्यक्रे सकलसंयमके ग्रहण करनेके प्रेथर्म समयमें 
उत्कृष्ट संयमरून्धिस्थान होता है। उससे आगे असंख्यात लोकप्रमाण 
पटस्थान जाकर आयखण्डके देशसंयतमनुष्यके संयम ग्रहण करनेके प्रथम 
समयमें उत्कृश८ सकलसंयमलब्धिस्थान होता है। ये संयम ग्रहण करनेके 
प्रथम समयमें होनेवाले आय ओर स्लेच्छु मनुष्यसम्बन्धी प्रतिपद्यमान 
संयमछब्धिस्थान कहलाते हैं। यहाँ आय और स्लेच्छ मंनुष्यके म्यके जो 
संयमस्थान होते हैं त्रे मिथ्यादष्टि जीवके, अ्रसंयतसम्यग्हष्टि जीवके या 
देशसंयत जीवके तदनुरूप विशुद्धिके दवा सकलसंयमको प्रास होते समय 
होते हैं, क्योंकि विधि और निषेघरूप नियमका कुछ उल्लेख नहीं होनेसे 
दोनोंके इन स्थानोंकी सम्मावनाका ज्ञान होता है यह न्यायसिद्ध बात है। 
यहाँवर आय और स्लेच्छु दोनोंके प्रात होनेवाले दोनों जघन्य स्थान 
यथायोग्य तोन्र संक्लेशयुक्त संयतके होते हैं। परन्तु दोनों उत्कृष्ट स्थान 
मन्दसंक्लेश से युक्त संयतके होते हैं। 

शंका--म्लेच्छुभूमिमें उत्पन्न हुए मनुष्योंके सकलसंयमका ग्रहण कैसे 
सम्मव है ! । 

समाधान--ऐसी आशंका करना ठीक नहीं है, क्योंकि दिग्विजयके 
समय जो स्लेच्छराजा चक्रवतोंके साथ आयंखर्शडमें आ जाते हैं और 
जिनका चक्रवतोंके साथ वैवाहिक सम्बन्ध स्थापित हो जाता है उन्हें संयम 
के प्राप्त होनेम कोई विरोध नहीं आता। चक्रवर्तों आदिके द्वारा विवाद्दी 
गई उनकी कन्याओंके गर्भसे उत्रन्न हुआ बालक मातृत्षुकी अपेक्षा 
म्लेच्छु कहलाता है, अतः ऐसे बाढ्कके संयमकी प्राति सम्मव होनेसे उस 
उस प्रकारके मनष्योंकी दोक्षा ग्रहण करनेके योग्य होनेका निपेच 
नहीं ॥१६५॥ --लरूब्धिधार कृपणासार संस्कृत टीका 


३२४ वर्ण, जाति और धर्म 


गोत्रमीमांसा 


गोदस्स कम्मस्स हुबे पपडीओ---उच्चायोद॑ चेव णीचांगोद॑ चेव ॥४५॥ 
गोत्र कमकी दो प्रकृतियाँ हैं--उच्चगोत्र ओर नोचगोत्र ॥४५॥ 
““जीवस्थान प्रथम चूलिका 
गोदस्स कम्मस्स दुबे पयडीओ--उच्चागोदं चेव णीचागोद॑ चेव । 
एबडियाभो पयड़ीओ ॥१४७।॥ 
गोत्र कर्म की दो प्रकृतियाँ हैं--उच्चयोत्र और नीचगोन्न | इतनी 
प्रकृतियाँ ॥ ११५॥ 
“+वर्गगाखण्ड प्रकृति अनुयोगद्वार 
विपाकदेसो णाम सद्ियावरण्ण जीवंविपाका । चदुआउ० भव- 
विपाका० । पंचसरीर-छुस्संडाण-तिण्णिअ्ंग्रो ०-छुस्संघड ०-पंचवण्ण- 
हुगगंध-पंचरस-अद्ठ प ०-अगुरु०-उप ०-पर०-आदाउज्जो ०-पत्तेय ०-साधार २० 
थिराथिर-घुमासुभ-णिमिर्ण एदाओो पुश्गलविपाकाओ। चहुण्ण आणु० 
खेतचविपाका ० । सेसाणं सदियावरणभंगो । 
विपाकदेशकी अपेक्षा मतिज्ञानावरण जीवबिपाकी है | चार आयु भव- 
विपाकी हैं। पाँच शरीर, छुह् संस्थान, तीन आज्भोपाज़ञ, छुद्द संहनन, पाँच 
वर्ण, दो गन्ध, पाँच रस, आठ स्पश, अगुरुलघु, उपघात, परघात, आतप, 
उद्योत, प्रत्येक, साधारण, स्थिर, अस्थिर शुभ, अशुभ और निर्माण ये 
पुद्गलविपाकी प्रकृतियाँ हैं। चार आनुपूर्ी क्षेत्रविषाकी प्रकृतियाँ हैं। 
शेष प्रकृतियोंका भद्ग मतिज्ञानावरणके समान है। 
--महाबन्ध, अनुभागप्ररूपणा प्र० घु० ए० १८६ 
गोदमप्पाणरिह णिबद्धं ॥णा 
गोन्रकर्म आत्मामें नित्रद्ध है। अर्थात्‌ गोत्रकमका विपाक जीवमें होता 


है ॥७॥ 
--निबन्धन भनुयोगद्वार 


सोन्न-सीमांसा ३२७ 


उच्चैनीचिश्च ॥८-१२॥ 
गोत्र उच्च और नीचके भेदसे दो प्रकारका है ॥८-१२॥ 
--वच्वाथसूतन्र 
सम्यग्द्शनशुद्धा नारक॑तियडनपुंसकस्रीत्वानि । 
दुष्कुलविकृताल्पायुद रिद्वतां च ब्रजन्ति नाप्यत्नतिकाः ॥8७॥ 
उच्चैयोत्रं प्रणतेभोंगो दानादुपासनात्पूजा । 
भक्तेः सुन्दररूपं स्तवनास्कीतिस्तपोनिधिषु ॥११७॥ 
सम्यग्दशनसे पवित्र अब्रती जीव भी मरकर न तो नारकी, तिय॑ंश्व, 
नपुंसक और ख््री होते हें, न दुष्कुलमें जाते हैं ओर न विकलाज्ञ, अल्प 
आयुवाले और दरिद्र होते हैं ॥३५॥ साघुश्नोंकी नमस्कार करनेसे उच्च- 
गोन्रकी प्राप्ति होती है, दान देनेसे भोग मिलते हैं, उपासना करनेसे 
पूजा होती है, भक्ति करनेसे सुन्दर रूप मित्रता है और स्व॒ति करनेसे कोर्ति 
फैलती है ॥११५॥ 
+--रत्नकरण्ड 
गोत्र द्विविधम--उच्चेर्गोत्न नीचेगोन्रसिति । यस्योदयाललोकपूजितेषु 
कि चर हित्ति ८ अर 
कुलेपु जन्म तदुच्चंगोन्नम । यदुद॒याद्‌ ग्ित्तिपु कुछेपु जन्म तन्नीचर्गोत्रम। 
गोत्र दो प्रकारका है--उच्चगोत्र ओर नीचगोन्र । जिसके उदयसे 
लोकपूजित कुल्ोंमें जन्म होता है वह उच्चगोत्र है और जिसके उदयसे 
गहित कुल्ोंमे जन्म होता है बह नीचगोन्र है। 
-+त० सू०, अ० ८, सूत्र १२ टीका सर्वाथसिद्धि 
जनायंमसाचरन्‌ किश्चिज्ञायते नीचनोरः । 
कुछ भी अयोग्य आचरण करनेवाला व्यक्ति नीच हो जाता है । 
+-पद्मपुराण 


गूयते शब्यते गोन्नमुच्चेर्नचिश्व यत्नतः ॥५८-२६८॥ 


३२१६ चर्ण, जाति और धर्म 


गोत्रमुच्चेश्व नीचेश्व तन्न यस्योद्यात्कुले । 
पूजते जन्म तदुच्चर्नीचेरनीचकुलेपु तत्‌ ॥५८-२७ शा 
जो कहा जाता है उसे गोत्र कहते हैं | उसके उच्चगोत्र और नीचगोत्र 
ये दो भेद हैं ॥५८-२१८॥ 
जिसके उदयसे उच्च ओर नीच कुलमें जन्म होता है उसे कऋमसे 
उच्चगोत्र' और नीचगोन्र कहते हैं || ४८-२७६॥ 
--हरिवंशपुराण 
उच्चुन्च उच्च तह उच्चणीच णीचुच्च णीच णीच च । 
जस्सोदयेण भावो णीघुच्चविवज्िदो तस्सख ।। 
जिस गोत्रकर्मके उ5दयसे जीव उच्चोश्च, उच्च, उच्चनीच, नीचोचच, 
नीच और नीचनीच भावको प्राप्त होता है उस गोत्रकर्मके क्षुयसे वह उन 
भावोंसे रहित होता है। 

--डद्छत धवला 
कुदो ? उच्चाणीचागोदार्ण जीवपज्जायत्तणेण दंसणादो । 
शंका--गोत्रकम आत्मामें निम्रद्ध क्यों है ! 
समाधान--क्योंकि उच्चगोत्र और नीचमगोन्न ये जीवकी पर्याय रूपसे 

देखे जाते हैं । 
-“-निबन्ध अनुयोगद्वार, सूत्र ७, धवला 
जस्स कम्मस्स उद॒एण उच्चागोदं होदि तम्नुच्चागोदं । गोत्र कुर्ल 
चंशः सन्तानमित्येकोइथः । जरुप्त कम्मस्स उदएण जीवाणं णीचागोदं 
होदि त॑ णीचागोद॑ णाम । 
जिस करके उदयसे उच्चगोत्र होता है वह उच्चगोत्र है। गोत्र, कुल, 
वंश और सन्‍्तान ये एकाथवाची शब्द हैं। जिस कमके उदयसे जीवोंके 
नीचगोत्र होता है वह नीचगोत्र है। 
--जीवस्थान प्रथम चूलिका १३४७ सूत्र धवला 


गोतन्र-सीसांसा ३२७ 


उच्चनीच॑ गमयतीति ग्रोन्नस । | 
जो उच्च और नीचका ज्ञान कराता है वह गोत्र है । 
--वर्गणाखण्ड, प्रकृति अनुयोगद्वार, १३४ सूत्र, घवला 
उच्चेगेत्रिस्य कक ब्यापारः ? न ॒तावद्‌ राज्यादिलक्षणायां सम्पदि, 
तस्थाः सद्दे्यतः समुत्पत्ते: । नापि पश्चमहाबतग्रहणयोग्यत्ता उच्चंगोत्रिण 
क्रियते, देवेष्वभव्येपु च तद्अहणं प्रत्ययोग्येपु उच्चेगोन्रस्य उदायाभाव- 
प्रसज्ञात्‌। न सम्यग्ज्ञानोत्पत्ती व्यापारः, ज्ञानावरणक्षयोपशससहाय- 
सम्यग्दशनततस्तदुत्पत्ते: । तियक-सारकेप्वपि उच्चेगोंन्रस्योदयः स्यात्‌, 
तत्र सम्यगज्ञानस्य सरवात्‌। नादेयत्वे यशसि सोभाग्ये था व्यापारः, 
तेपां नामतः समुत्पत्तेः । नेज्ञाकुकुलादुपत्ती, काल्‍्पनिकानां तेपां परमार्य- 
चो$सच्चात्‌ विडब्राह्मणसाधुष्वषि उच्चैगों त्रस्योदयदशनात्‌ । न सम्पन्नेभ्यो 
जीवोत्पत्ती तद्व्यापारः, स्लेच्छुराजससुत्पन्नए्धुकस्यापि डच्चैगोंन्नो- 
दूयप्रसड्रात्‌ । नाणुघ्रतिभ्यः समुत्पत्ती तद्व्यापारः, देवेप्वीपपादिकेपु 
डच्चेगोन्रोदयस्यासच्त्वप्रसद्ात. नाभेयस्य नीचेगत्रितापत्तेश्न: । ततो 
निष्फलमुच्चेगोत्रम्‌ । तत एव न तस्य कमत्वसपि । तद॒भावे न नीचे- 
गोत्रिमपि, द्योरन्योन्याविनाभावित्वात्‌ । ततो गोन्नकर्माभाव इति १ न, 
जिनवचनस्यासत्यत्वविरोधात्‌ । तहिरोधो$पि तत्र तत्कारणाभावतो5्च- 
गग्यते । न च केवलज्ञानविपयीक्ठतेप्दर्थ पु सकलेप्वषि रजोज़ुपां ज्ञानानि 
प्रवत्तनते येनानुपलूग्माज्जिनवचनस्याप्रमाणत्वमुच्चेत । न च निष्फल 
गोत्रम्‌, दीक्षायोग्यसाध्वाचाराणां साध्वाचारे: कृतसम्बन्धानां आयप्रत्यया- 
मिधानव्यवहारनिवन्धनानां पुरुपाणां सनन्‍्तानः डच्चंगोन्रस । सत्नोत्पत्ति- 
ऐेतुकर्माप्युच्चेयोत्रम । न चात्र प््वोक्ततोपाः सम्भवन्ति, विरोधाव्‌ । 
तहिपरीत नीचेगोंश्रम । एवं गोन्नस्य हे एवं प्रकृती सचतः । 
+पप्रकृति भनुयोगद्वार, सत्र १३६, घवला 
शंका--उचद्यगोन्नका व्यापार कहाँ होता है! राज्यादिरूप रुम्पदाकी 


# 


प्रातिमं तो उसका व्यापार होता नहीं है, क्योकि उसकी उतत्ति साता- 
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वेदनीयके निमित्तसें होती है। पाँच महात्रत्तोंके ग्रहण करनेकी योग्यता भी 
उच्चगोत्रके द्वारा नहीं की जाती है, क्‍योंकि ऐसा माननेपर जो देव और 
अभव्य जीव पाँच महात्नतोंको धारण नहीं कर सकते हैं उनमें उच्चगोत्रके 
उदयका अमाव प्राप्त होता है। सम्यग्यानकी उत्पत्तिमें उसका व्यापार 
होता है यह कहना भी ठीक नहीं है, क्योंकि उसकी उत्पत्ति ज्ञानावरण 
कर्मके कज्षयोपशम सापेक्ष सम्पग्दर्शनसे होती है। तथा ऐसा माननेपर 
तियंश्ों और नारकियोंमें भी उच्चगोत्रका उदय प्राप्त होता है, क्योंकि उनके 
सम्यग्शान होता है। आदेयता, यश और सौभाग्यके होनेमें इसका व्यापार 
होता है यह कहना भी ठीक नहीं है, क्योंकि इनकी उत्पत्ति नामक्मके 
निमित्तसे होती है। इच्च्चाक्षु कुल आदिकी उत्पत्तिमें भी इसका व्यापार 
नहीं होता, क्योंकि वे काल्पनिक हैं, परमार्थते उनका सद्भाव हो नहीं 
पाया जाता | तथा इन कुलोंके अतिरिक्त वैश्य, ब्राह्मण और साधुश्रोंमें 
भी उच्चगोत्रका उदय देखा जाता है। सम्पन्न जनोंसे जीवोंकी उत्पत्तिमें 
इसका व्यापार होता है यह कहना भी ठीक नहीं है, क्योंकि इस तरह तो 
सलेच्छुराजसे उत्पन्न हुए बालकके भी उच्चगोन्नका उदय प्राप्त होता है। 
अगुत्नतियोंसे जीवोंकी उत्पत्तिमें उच्चगोत्रका व्यापार होता है यह कहना 
भी ठीक नहीं है, क्‍योंकि ऐसा माननेपर औपपादिक देथोंमें उच्चगोत्रके 
उदयका अभाव प्राप्त होता है तथा नाभेय नीचगोन्नी ठहरते हैं। इसलिए 


उच्चगोन्र निष्फल है और इसीलिए उसमें कर्मपना भी नहीं है। उसका 
अभाव होनेपर नीचगोन्र भी नहीं रहता, क्योंकि दोनोंका परस्पर 


अविनामाव है, इसलिए गोत्रकमंका अभाव होता है १ 

समाधान--नही; क्योंकि जिनवचनके असत्य होनेमें विरोध आता है। 
बह भी वहाँ असत्य वचनके कारणोंके नहीं होनेसे जाना जाता है [ 
तथा केबलज्ञानके द्वारा विषय किये गये सभी अ्रथोर्मे छुप्मस्थोंके ज्ञान 
प्रवृत्त भी नहीं होते हैं। यदि छुप्नस्थोको कुछ अर्थ उपलब्ध नहीं होते हैं 
तो इतने मात्रसे जिनवचनको अप्रमाण नहीं कहा जा सकता है। गोन्रकर्म 
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निप्पल है यह बात भी नहीं है, क्योंकि जिनका दीक्षा योग्य साधु आचार 
है, साधु आचारवालोंके साथ जिन्होंने सम्बन्ध स्थापित किया है तथा जो 
ध्थाय! इस प्रकारके ज्ञान, वचन और व्यवहारके निमित्त हैं उन पुरुषोंकी 
परम्परा उच्चगोत्र कहलाती है। उनमें उत्पत्तिका कारणभूत कर्म भी उच्च- 
गोत्र है। इस लक्षणमें पूर्वोक्त दोष भी सम्मव नहीं हैं, क्योंकि उन दोधों 
का इस लक्षणके साथ विरोध है। तथा उससे बिपरीत कर्म नीचगोत्र है। 
इस प्रकार गोन्नकर्मकी दो ही प्रकृतियाँ है । 
--प्रकृति अनुयोगद्वार सूत्र १३६ घचला 
ण गोद॑ जीवगुणविणासयं, तस्स णीछुच्चकुछसमुप्पायगम्मि 
वाबारादो । 
गोन्नकर्म जीवगुणका विनाश करनेवाला नहीं है, क्‍योंकि उसका नीच 
ओर उच्च कुलके उत्पन्न करनेमें व्यापार होता है | 
--छुल्लकबन्ध, स्वामित्व सूत्र १५, धवला 
तिरक्खेस णीचागोदस्स चेव उदोरणा होदि त्ञि सब्वत्थ परूविदं | 
एव्थ पुण डच्चागोदस्स वि परूवणा परूविदा तेण पुव्वावरविरोदो 
त्ति भणिदे ण, तिरिक्खेसु संजमासंजम परिवाल्यंतेसु उच्चागोदत्तुवलंभादों। 
उच्चायोदे देस-सयलणिबंधणे संते मिच्छाइट्ीसु तदभावो ज्ति णासंक- 
णिज्जं, तत्थ दि उच्चागोदजणिद्संजमजो गत्तावेक्खाए डच्चागोदत्त॑ पढि 
विरोहाभावादो । 
शंका--तियश्चोंमं सवंत्र नीचगोत्रकी ही उदोरणा होती है ऐसा 
कथन किया है। परन्तु यहाँ उनमें उच्चगोन्नकी ही उदीरणा कहीं है 
इसलिए पूर्वापर विरोध आता है। 
समाधान--नहीं, क्योंकि संयमासंयमका पालन करनेवाले तिय॑श्थोंमें 
उच्चगोत्र भी पाया जाता है | 
शंका--उच्चगोत्र देशसंयम और सकलसंयमके कारणसे होता है, 
इसलिए मिध्यादृष्टियोंमें उसका अभाव प्रात होता है । 


-/ 


न 
(46 | 
[) 
मई । 
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समाघान--ऐसी आशंका नहीं करनी चाहिए, क्योंकि वहाँ पर भी 
उच्चगोत्रके निमित्तसे उत्पन्न हुई संयमकी योग्यताकों अ्रपेज्ञा उच्चगोन्र 
होनेमे कोई विरोध नहीं है । 
॥ कल --उदीरणा अनु० चचरछा 
उषधादादाबुस्सास-भअप्पसत्थ विहायगइ-तस-थवर-बादुर-सुहुम- 
साहारण-पज्जत्तापज्जत्- दूभग-दुस्सर-अणादेज्ज-अजसकित्ति - णीचा* 
गोदाणसुदीरणा एयंतशवपच्चइया । 
उपघात, शआ्रातप, उच्छूस, अप्रशस्तविह्ययोगति, बरस, स्थावर, बादर, 
सूक्रम, साधारण, पर्याप्त, अपर्यात, दुर्भग, दुःस्वर, अनादेय, अयशःकीर्ति 
ओर नीचगोन्नकी उदोरणा एकान्तसे भवके निमित्तसे होतो है 
“उपक्रम अजुयोगद्वार, धवछा दीका, घु० १५ पू० १७३ 
सुभग-भादेज्ज-जुसगित्ति-उच्चागोदाणसुदीरणा ग्रुणपडिवण्णेसु परि- 
णामपन्चइया । अग्ुणपृडिवण्णेसु भवपश्चइया । को घुण गुणों ? संजमो 
संजमासंजमो वा ! 
सुमग, आदेय, यशः्की्ति और उच्चगोत्र इनकी उदीरणा गुशप्रति- 
पन्न जीवोंमें परिणामोंके निमित्तसे होती है और अगुणप्रतिपन्न जीदवोंमें 
भवके निमित्तसे होती है। शुण पदसे यहाँ पर क्या लिया गया है ! ग्रुण- 
पदसे यहाँ पर संयम और संयमासंयम ये दो लिए गये हैं। तात्पये यह है 
कि संयमासंयम और संयम गुणस्थानोंके ग्राप्त होनेपर नीचगोत्री भी 3च्च- 
गोत्री हो जाते हैं । ओर जो विवक्षित पर्यायमें इन गुणस्थानोंमें नहीं जाते 
हैं उनके भवके प्रथम समयमें जो गोन्न होता है वही रहता है । यही बात 
यहाँ कहे गये अन्य कर्मोंके विषय जाननी चाहिए | 
--उपक्रम अन्नुयोगद्वार, धवरऊा टोका, घुण० १७ पू० १७३ 
उच्चागोदस्स मिच्छाइट्टिप्पहुडि जाव सजोगिकेवलिचरिससमओ त्ति 
उदीरणा । णवरि मसणुस्सो वा मणुस्सिणी वा सिया उदीरेदि । देवो देवी 
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वा संजदो वा णियमा उदीरेंति । संजदासंजदो सिया उदीरेदि । णीचा- 
गोदस्स मिच्छाइट्टिप्पडुडि जाव संजदासंजद्स्ल उदीरणा । णवरि देवेसु 
णत्थि उदीरणा । तिरिक्ख-णेरहएसु णियसा उदीरणा। मणुसलेसु सिया 
उदीरणा । न 
उच्चगोत्रकी मिथ्यादृष्टि गुणस्थानसे लेकर सयोगिकेवली गुणस्थान तक 
उदीरणा होती है। इतनी विशेषता है कि मनुष्य और मनुष्यिनी स्थात्‌ 
उदौरणा करते हैं। देव, देवी ओर संयत नियमसे उदीरणा करते हैं । 
संयतासंयत स्थात्‌ उदीरणा करता है। नीचगोतन्रकी मिथ्याहष्टि गुण॒स्थानसे 
लेकर संयतासंयत गुणस्थान तक उदीरणा होती है। इतनी विशेषता है कि 
देवोंमें इसकी उदीरणा नहीं है । तियश्व ओर नारकियोंमें नियमसे उदीरणा 
है । मनुष्योंमें स्थात्‌ उदीरणा है | 
-“उपक्रम अजुयोगद्वार धवलछा टीका पु० १७ पृ० ६१ 


उच्चा-णीचायोदा्णं जहण्णेण एग्समओ, उक्कस्सेण णीचागोदस्स 
सागरोबमसदुपुधत्त, उच्चागोदस्स डदीरणंतरसुकस्सेण असंखेज्जा 
पोग्गलपरियद्धा । 

उच्चगोत्र ओर नीचगेत्रका जघन्य उदीरणा अन्तर एक समय है और 
नीचगोतन्रका उत्कृष्ट उदीरणा अन्तर सो सागर प्रथक्त्वप्रमाण है ओर 
उदच्चगोत्रका उत्कृष्ट उदीरणा अन्तर असंख्यात पुद्गल परिवर्तन 
प्रमाण है | , 

--डपक्रम अनुयोगहार, घवला टीका, पु० १५ ४० ७१ 

णीचायोदस्स जह० एयसमओ, उदच्चायोदादों णीचागोदं गंवृण तत्य 
एगसमयमच्छिय विदियसमएण उच्दायोंदे उदयसायदे एयसमनो रूब्भदे । 
उछ्ः० असंखेजा पोग्गल्परियद्धा । डच्चागोदस्स लह० एगरूसभो, उत्तर- 
सरीर॑ विडच्चिय एगससएण सुदस्स तदुदर्लमादों । एवं णीचायोदस्स वि। 
डपः० सागरोवमसदपुषत्तं । 
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नीचगोन्चका जबन्य काल एक समय है, क्योंकि उच्चगोत्रसे नोचगोत्र 
को प्राप्त होकर और वहाँ एक समय रहकर दूसरे समयमें उच्चगोन्रके 
उदयमें आ जानेपर एक समय काल उपलब्ध होता है। तथा उत्कृष्ट 
काल असंख्यात पुद्गल् परित्र्तन प्रमाण है। उच्चगोत्रका जघन्य काल एक 
समय है, क्योंकि उत्तर शरीरकी विक्रिया कर एक समय रहकर मरे हुए 
जीवके उद्यगोत्रका एक समय काल उपलब्ध होता है। इसी प्रकार नीच- 
गोत्रका भी एक समय काल उपलब्ध होता है। उच्चगोत्रका उत्कृष्ट काल 
सौ सागर प्रथक्त्व प्रमाण है। 
--उपक्रम अनुयोगद्वार; धवला टीक्का, पु० १५ पू० ६७ 
गोन्नाख्यं जन्तुजातस्य कम दत्ते स्वक॑ं फलम्‌ । 
शस्ताशस्तेषु गोत्रेपु जन्म निष्पाद्य सर्वधा ॥३४-२४॥ 
गोत्रकर्म जीवोंको प्रशस्त और अप्रशस्त गोत्रोंमें उत्पन्न करा कर सर्वे 
प्रकारसे अपना फल देता है ॥३४-२४॥ 
--ज्ञानाणंव 
अप्पा गुरुण वि सिस्सु ण वि सामिड ण वि भिक्खु । 
सूरुड कायरु होह ण वि ण उत्तम्रु ण वि णिच्चु ॥८९॥ 
आत्मा न तो गुरु है, न शिष्य है, न स्वामी है, न भ्ृत्य है, न सूर 
है, न कायर है, न उत्तम है और न नीच है ॥८६।॥ 
--परमात्मप्रकाश 
संताणकमेणागयजीवायरणस्स गोदमिदि सण्णा । 
उच्च णीच॑ चरणं उच्च णीच हवे गोद ॥११॥ 
खाइयसस्मो देसो णर एव जदो तहिं ण तिरियाऊ । 
उज्जोय तिरियगदी तेसि अयदुम्हि चोच्छेदो ॥२२६॥ 
जीवके सनन्‍्तान क्रमसे आये हुए आचरणकी गोत्र संश्ा है। उच्च- 
आचरण हो तो उच्चगोत्र ओर नीच आचारण हो तो नीच गोत्र होता 
है॥११॥ 
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यतः ज्ञायिकसम्यग्दष्टि देशसंयत मनुष्य ही होता है, इसलिए इसके 
देशसंयत गुणस्थानमें तियश्वायु, उद्योत और तियञ्वगति इन तीन प्रकृतियोंका 
उदय नहीं होता । अतएव इनकी अग्रंयत सम्यग्दृष्टि गुणस्थानमें ही उदय 
व्युच्छित्त हो जाती है ॥३२६॥ 

“--गो० क्ृ० 
नैद्ोत्तमः उत्तमकुलप्रसूतः नैव नीचो नीचकुलप्रसूत इति ॥८ ध्व। 
आत्मा न तो उत्तम अर्थात्‌ उत्तम कुलप्रयृत है और न नीच अर्थात्‌ 

नीच कुलप्रसूत है ॥८६॥ 
--परमात्मप्रकाश टीका 
संताणकमेण भागतजीवाचरणस्य गोत्रमिति संज्ञा भवत्ति। तत्र 
उच्चाचरणं उच्चैगोंद्रं नीचाचरणं नीचेगोन्रम्‌ । 
अनुक्रम परिपाटीतें चल्या आया जो आचरण ताकों गोत्र ऐसी संज्ञा 
कहिए सो जहाँ ऊँचा उत्कृष्ट आचरण होश उद्चगोत्र है। जहाँ नीचा 
निकृष्ट आचरण होइ सो नीचगोत्र है। 
+>्यो० क० गा० १३, जी० प्र० टी० 


च्ायिफसम्यग्दश्दिशसंयतो मनुष्य एवं । ततः कारणात्तत्र तियगायु- 
सुचोतस्तियग्गतिश्रेति च्रीण्युद्ये न सन्ति । तेन तप्नयस्य तत्सपदशभिः 
सहासंयतगुणस्थाने एव व्युच्छित्ति: २० । देशसंयते तन्नयाभावात्‌ तृतीय- 
कपाया नीच्गोंत्र चेति पस्नेव ५। प्रमतते स्वस्य पश्च ७ अप्रमत्ते सम्यक्त्व- 
प्रकृतेः क्षपितत्वाशयम्‌ । अपूवकरणादिपु 'छुक्कछच्चेव इगिदुगसोलस तीस 
वारस' एवं सत्यसंयते आाहारकद्ठिक तोर्थ चानुद्यः । उदयस्थ्युत्तरशतम्‌ 
१०३ । देशसंयते विशर्ति संयोज्यानुद्यखवोदिंशतिः: २३, उदयस्थ्यशी तिः 
८ई३। प्रमत्ते पश्च संयोज्याहारकद्विकोद्यादनुद्यः पड्‌विशति: २६, उदयो$ 
शीतिः । शप्रमत्ते पश्च संयोज्यानुद्य एकब्रिंशत्‌ ३६, उदयः पद्चसप्ततिः 
७७ | अपूवकरणे तठिर्तरः संयोज्यानुदयश्व॒तुस्तिशव्‌, उद॒यो द्वासप्ततिः । 


३४४ चर्ण, जाति और धर्म 


अनिदृत्तिकरणे पट्‌ संयोज्यानुदयश्रत्वारिंशत्‌ ४०, डद॒यः पटपष्ठिः ६६ ॥ 
सूचमसास्पराये पट्‌ संयोज्यानुद्यः पट्चत्वारिंशत्‌ ४६, उदयः पष्ठिः । 
उपशान्तकपाये  एकां संयोज्यानुदयः सप्तचत्वारिंशत्‌ ४७, उदयः 
एकान्नपष्ट: ५६ । कज्षीणकपाये द्वे संयोज्यानुद्य एकान्नपतञ्चाशत्‌ ४६। 
उदयः सप्पञ्चाशतूं ५७७। सयोगे पोडश संयोज्य तीथोद्यादलुदयः 
चतुःपष्टिः, उदयो द्वाचत्वारिंशत्‌ । अयोगे त्रिशत संयोज्यानुद्यश्रतुणवतिः 
$४, उदयो द्वाद्श १२ । 


क्ञायिकसम्यग्दष्टि देशसंयत गुणस्थानवतों मनुप्य ही होइ तियच न 
होइ तातें तियंचायु १ उद्योत १ तियचगति १ इन तीनका उदय पंचम 
गुणस्थानविषें नाहीं। इनकी व्युच्छित्ति चौथे ही भई यातें असंयतविरे 
व्युच्छित्ति गुणस्थानवत्‌ सन्रह अर तिरयंचायु उद्योत तियंचगति तीन ए. 
ऐसे बीस व्युच्छित्ति है बहुरि देशसंयतविषें ते तीन नाहीं तातें प्रत्याख्यान 
कषाय च्यारि ४ नीचगोत्र १ ऐसे पाँच व्युच्छित्ति हैं। प्रमततविषें गुण- 
स्थानवत्‌ पाँच, अप्रमत्तविषें सम्यक्त्व मोहनी नाहीं तातें तीन, बहुरि 
अपूर्वकरणादिक विषें गुणस्थानवत्‌ छह छुद्द एक दोय सोलद् तीस बारह 
व्युब्छित्ति जाननी ऐसें होतें अ्रसंयतविषें आहारकह्विक तीर्थंकर ए; अनुदय 
तोन उदय एकसौ तीन बहुरि व्युच्छित्ति बीस तातें देशसंयतविषें अनुद्य 
तेईंस उदय तियासी बहुरि व्युच्छित्ति पाँचका अनुदय आहारकद्विकका 
उदय ताते प्रमतविष अनुदय छुव्बीस उदय असी बहुरि अ्रप्रमत्तादिक विष 
नीचली व्युच्छित्ति मिलाएं अनुदय अनुक्रमतें इकतीस चोंतोस चालीस 
छियालीस सेतालीस गुणचास जानना | बहुरि व्युछित्ति सोलह: तीथकरका 
उदय तातें सयोगी विषें अनुदय चौसठि बहुरि व्युब्छित्ति तीस तातें अयोगी 
विषै अनुदय चौराणवें बहुरि अप्रमत्तादिक विषे उदय अनुक्रमतैं पिचहत्तरि 
बहत्तरि छुयासठि साठि गुणसठि सत्तावन बियात्रीस बारह जानना | 


भो० क०, गा० ३२६, जी० प्र० टी० 
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सम गणि गशुणडू” कुछूख्ववयोविसिट्ठसिट्ठदरं । 
समणो हि त॑ं पि पणदो पडिच्छुम॑ं चेदि अशुगहिदो ॥२०३॥ 
जो गुणोंसे आढ्य हैं, कुल, रूप और वयसे विशिष्ट हैं तथा अमयणों- 
के लिए, अत्यन्त इष्ट हैं ऐसे गणीको प्राप्त होकर ओर नमरकार कर मुझे 
अज्ञीकार करो ऐसा शिष्यके द्वारा कहनेपर आचाय अनुण्हीत करते हैं। 
--प्रवतचन सार 
जादी कु च सिप्पं तवकम्मं ईसरत्त आजीवं । 
तेहिं पुण उप्पादों आजीव दोसो हवदि एसो ॥३१॥ 
जाति, कुछ, शिल्प, तपःकर्म और ईश्वरपना इनकी आजीव संशा 
है | इनके आश्रयसे आहार प्राप्त करना आजीव नामका दोष है। 
--मुलाचार पिण्डशुद्धि अधिकार 
आचार्योपाध्यायतपस्विशेत्षरक्लानगणकुछुसंघसाधुमनोज्ञानाम्‌॥ 8-७ ६॥ 
आचाय॑, उपाध्याय, तपस्वी, शैक्ष, ग्लान, गण, कुल, संघ, साधु 
ओऔर मनोश इनकी वैयादृत््यके दस भेद हैं ॥६-२४॥ 
--तच्वार्थंसृत्र 
महाकुला महार्था सानवतिलका भवन्ति दु्शनपूताः। 
सम्यग्दशनसे पवित्र हुए, पुछण महाकुलवाले और महापुरुषाथवाले 
मानवतिल्ञक होते हैं। 
--रवत्नकरण्ड 
दीक्षकाचायंशिष्यसंस्वथायः कुम । 
दीक्षकाचाय के शिष्य समुदायको कुछ कह्दते हैं। 


-+त० सू०, भ० ६ सू० २४ सर्वार्थंसिद्धि 
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जगत्यस्मिन्सहांवंशाश्रत्वारः प्रथिता नूप | 

एपां रहस्यसंयुक्ता: प्रभेदा वहुचोदिता; ॥५१॥ 

इक्वाकु। भथमस्तेपासुन्नतों लोकभूपणः | 

ऋतपिबंशो हित्ीयस्तु शर्शांककश्निर्मेछ! ॥५-२॥ 

विद्यम्तां तृतोयस्तु वंशोज्त्यन्तसनोहरः । 

हरिवंशो जगव्त्यातश्वतुथ परिकीर्तित: ७--३॥ 

जयसादित्यवंशस्ते प्रथितः क्रमतो चुप । 

उत्पत्तिः सोमवंशस्य साम्प्रत॑ परिकोत्यते ॥५-१ १॥ 

एप ते सोमचंशो$पि कथितः एथिदीपते । 

वेद्याधरमत चंश कथयामि समासतः ॥५-१ ७४ 

एवं वैद्याघरोध्यं ते राजन्‌ वंशः प्रकीत्ततः । 

अवतारो द्वितीयस्य युगस्थातः प्रचचयते ॥७५-५५६॥ 

रचन्ति रक्षसां द्वीप॑ पुण्येन परिरक्षिताः । 

राक्षसानामतो द्वीप प्रसिद्धि तदुपागतम्‌ ॥५-१८६॥ 

एप राक्षसवंशस्यथ सम्भवः परिकीत्तितः 

वंशप्रधानपुरुपान्की ति यिष्यास्यत; परमस्‌ ॥०-१८७॥ 

हे राजन ! इस ल्ोकमें चार महावंश प्रसिद्ध हुए हैं। रहस्ययुक्त इनके 

अनेक मेद-प्रमेद कहे गये हैं ॥१॥ उनमेंसे लोकमें भूषणरूप सर्वश्रेष्ठ 
पहला इच्चाकुवंश है । चन्द्रमाकी किरणके समान निर्मल दूसरा ऋषिवंश 
है (२॥ अत्यन्त मनोहर तीसरा विद्याघर वंश है। और चौथा जगल्मसिद्ध 
हरिवंश कहा गया है ॥३॥'*" “हे राजन क्रमसे यह आदित्यवेश कहा 
है। अब सोमवंशकी उत्पत्तिका कथन करते हैं ॥१०॥*"*हे प्रथिवीपते ! 
'यह सोमवंश कह्य । अब संक्षेयमें विद्याधरबंशका कथन करते हैं ॥॥१५॥ 
“***** इस प्रकार हे राजन्‌ | यह विद्याधरवंश कहा । अब दूसरे थुगका 
कथन करते हैं ॥३४६॥ ** ***पुण्यसे रक्षित होकर राज्षसोंके द्वीपकी रक्ता 
करते हैं, इसलिए इस द्वीपका नाम राक्षुसद्वीप प्रसिद्धिको प्रात 
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हुआ ॥२८६।। यह राक्षुसवंशकी उत्पत्ति कही । अब इस वंशमे उत्पन्न 
हुए प्रधान पुरुषोंका कथन करते हैं ॥४-८७।॥ 
--प्मचरित 
कुछानासिति सबपां श्रावकाणां कुछ स्तुतस्‌ । 
जाचारेण हि तत्पूतं सुगत्यजंचत्तत्परम्‌ ॥२ ०-१४ ०॥ 
तथा वानरचिन्हेन छुत्रादिविनिवेशिना । 
विद्याधरा गता ख्याति वानरा इति विष्टपे ॥६-२१७॥ 
सच कुल्मोंमें श्रावकोंका कुल स्व॒त्य होता है, क्‍योंकि वह अपने 
आचार के कारण पवित्र है और सुगतिका कारण है ||२०-१४०।। 
उसी प्रकार छुव्रादिमें अद्धित वानरचिह्॒के कारण विद्याधर लोक 
वानर इस ख्यातिको प्राप्त हुआ ॥६-२१५॥ 
+-प्मचरित 
गद्गासिन्धुमहानथोमंध्ये दुक्षिणमारते । 
चतु्दश यथोत्पन्नाः क्रमेण कुलकारिणः ॥७-१२४॥ 
आदित्यवंशसंमूताः क्रमेण पएथुकीतंयः । 
सुते न्‍्यस्तभराः प्राप्स्तपसा परिनिद्वत्तिम ॥8३-१२॥ 
योञ्सो बाहुबली तस्माज्ञातः सोमयशाः सुतः । 
सोमदंशस्य कर्ताउसो तस्य सूनुमहावलः ॥१३-१ ६॥ 
इच्चाकु: प्रथमप्रधानसु दगाद द्वित्यवंशस्ततः । 
ठस्मादेव च सोमदंश इति यस्ट्वन्ये कुर्ग्रादयः ॥ 
पश्चात्‌ श्रीवृषभादभूदपिगणः श्रीवंश उच्चेस्तराम । 
इृत्थं ते नुपखेचरान्वययुता वंशास्तवोक्ता सया ॥३-३३॥ 
हरिरयं प्रभवः प्रथमोष्भवत्सुयशसो हरिवंशकुलोद्गतेः । 
जगति यस्य सुनामपरिग्रहाच्चरति भो हरिवंश इति श्रुति॥ ६ ५-ए८।॥ 
डदियाय यदुस्तत्र हरिवंशोदयाचले | 
यादवप्रभवों च्यापी भूमो भूषविभाकरः ॥ $ ८-६॥ 
र्र 
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गण्याह कुरुराजानभन्ववाये महोदये । 
शान्तिकुन्थ्वरनामानो यत्र तीर्थंकराखयः ॥४७५-४॥ 
भागवाचार्यवंशोडपि #ऋणु श्रेणिक | वण्यतते । 
द्रोणाचायस्य विख्याता शिष्याचायपरम्परा ॥४ ५-४४॥ 
गड्डा और सिन्धु नदीके मध्य दक्षिण भारतवर्षमें ऋमसे चौदह कुल- 
कर उत्पन्न हुएण ॥७-१२४॥ 
भरतके पुत्र आदित्यवंशमें उत्पन्न हुए; | ये सब्र विस्तृत कीर्तिको प्रा 
कर ओर अपने अपने पुश्रपर राज्यका मार सोंपकर तप करके मोक्षको प्राप्त 
हुए ॥१३-१२॥ 
धाहुबलिका सोमयश पुत्र हुआ । उसने सोमवंश चलाया | उसका 
पुत्र महावल हुआ ॥१३१-१६॥॥ 
पहले प्रधान इच्चाकुबंश उत्पन्न हुआ । पुनः उससे आदित्यवंश 
निकला ओर उसीसे सोमवंश तथा अन्य कुर्बंश और उगय्मवंश आदि 
निकले | अनन्तर श्री ऋषभदेवके निमित्तसे ही ऋषिगणोंका श्रीवंश चला | 
इस प्रकार मैंने (गौतमगणघरने) तुम्हें (श्रेणिक राजाके लिए) राजाओं 
ओर विद्याधरोंके वंश कहे ||१३-३३॥ 
यह हरि राजा हरिवंश कुलकी उत्पत्तिमं तथा उत्तम यश फैलानेमें 
प्रथम कारण हुआ । जगतमें जिसके सुनामको लेकर हरिवंश यह श्रुति 
फैली ॥१४-५८ा॥ 
उस हरिवंश रूपी उदयाचलपर यदु उदित हुए | उस यदु राजारूपी 
| सूर्यने प्रथिवीपर यादववंश फैलाया ॥१८-६॥ 
गणीने कहा ये पाण्डव विपुल वैभवशाली उस कुरुवंशमें हुए हैं 
जिसमें शान्ति, कुन्थु और अर ये तीन तीर्थड्भर उत्पन्न हुए ॥४५-४॥। 
हे श्रेणिक | मैं भागंव आचायके वंशका कथन कराता हैँ, सुनो । 
जो द्रोणाचार्य शिष्य आचायोंकी परम्परा प्रसिद्ध है उसे भागववंश 
कहते हैं |॥४४-४४)॥ - दि, . --हरिवंशपुराण 
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देसकुूूजाइसुद्धो सोमंगो संगरभंग उस्मुक्‍्को । 
गयण बव्व गिरुवलेवों आइरिया एरिसो होइ ॥ 
जो देश, कुल और जाविसे शुद्ध है, सौोम्यमूर्ति है, अन्तरंग और 
बहिरंग परिग्रहसे रहित है ओर आकाशके समान निलेप है ऐसा 
आचाय परमेष्ठी होता है। 
--+धवला भ्र० पुस्तक प्ू० ४६ उद्छत 
वारसविहं पुराणं जगदिट्ठं जिणवेरहिं सब्बेहिं। 
त॑ सब्बं वण्णेदि हु जिणदंसे रायवंसे य ॥ 
पढमो अरहंताणं विदियों पुण चक्‍्कवद्टिवंसो दु । 
विज्ञाहराण तदियो चडत्थयो वासुदेवाणं ॥ 
चारणवंसो तह पञ्मचमो दु छुट्ठो य पण्णसमणाणं । 
सत्तमओ कुरुवंसो अट्ठमओ तह य हरिवेसो ॥ 
णवसो य इक्खयौणं द्समो वि य कासियाण बोद्च्वो । 
चाईणेक्कारससो जारसमो णाहवंसो दु ॥ 
जिनेनद्धदेवने जगतमें वारह प्रकारके पुराणोंका उपदेश दिया है। वे 
सच पुराण जिनवंशों और राजवंशोंका वर्णन करते हैं | पहला अरिहतों- 
का, दूसरा चक्रवर्तियोंका, तीसरा विद्याधरोंका, चौथा वासुदेवोंका, पाँचवाँ 
चारणोंका और छुटा प्रज्ञाअमणोंका वंश है | इसी प्रकार सातवाँ कुरुवंश, 
आउठवाँ हरिवंश, नोवाँ इच्चाकुबंश, दसवाँ काश्यपवंश, ग्यारहवाँ वादियोंका 
वंश और बारहवाँ नाथवंश है । 
--धवला भ्र० पु० पृ० ११२ उद्छत 
तत्थ कुलं पतञ्नविहं-पञ्नथूहकु् गुहावासीकृर्ल सालमृछकुल भसोग- 
चाडकुल खण्डवेसरकुल । 
कुल पाँच प्रकारका है--पश्चस्तृूप कुल, गुफावासी कुल, शालमृल 
कुल, अशोकवाट कुल और खण्डकेशर कुल । 
--कर्म क्जुयोगद्वार सूत्र १६६ पु० ५३ घदला 
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नेच्वाकुकुलायत्पत्ती, काल्‍्पनिकानां तेपाँ परमार्थतो&्सत्त्वात्‌। 
इच्चाकुकुल आदिकी उत्पत्तिमं भी उच्चगोन्नका व्यापार नहीं होता, 
क्योंकि वे काल्पनिक हैं, पसमायसे वे हैं ही नहीं | 
--प्रकृति अनुयोगद्वार सूत्र १३६ पु० १४३ घवला 
तस्पेष्टमूरुलिज्न च सुधोतसितशाटकम्‌ । 
आहंतानां छुल पूतं विशाल चेति सूचने ॥३८-११॥ 
वर्णलाभोध्यमुद्दिष्टः कुरूचर्यावघुनोच्यते । 
आयपदट्कमेबृत्ति: स्यात्‌ कुलचर्यास्य पुष्कला ॥३६-७२॥ 
पितुरन्वयशुद्धिया तत्कुल परिभाष्यते ॥३६-८७ 
कुलाधधिः कुलछाचाररच्षर्ण स्यात्‌ द्विजन्मनः । 
तस्मिन्नसत्यसी नष्टक्रियोध्म्यकुछतां सजेत्‌ ॥8०-१८१॥ 
अत्यन्त घुल्ली हुई सफेद घोती उप्तकी जाँधका चिह्न है। वह घोती 
सूचित करती है कि अरिहन्त कुछ पवित्र ओर विशाल है ॥३१८, १११॥ 
वर्णल्ाभ क्रिया कही । अब कुलचर्या क्रिया कहते हैं--आर्यपुरुषों 
द्वारा करने योग्य छुह करमेंसि अपनी आजीविका करना इसकी कुल्चर्या 
क्रिया है ॥३६, ७२॥ 
पिताकी वंशशुद्धिको कुछ कहते हैं ॥३६-८ण॥। 
अपने कुलके आचारकी रक्षा करना छ्विजोंकी कुल्लावधि क्रिया कहलाती 
है । इसकी रक्षा न होने पर उसकी समस्त क्रियाएँ नष्ट हो जाती हैं और 
वह अन्य कुलको प्राप्त हो जाता है ॥४०-८१॥ 
--महापुराण 
कुल गुरुसन्‍ततिः । 
गुरुकी सन्‍्ततिको कुल कहते हैं । 
--समूछाचार अ० ७ गा० ८६ ४४ दीका 


कुलछक्रमागतक्रौर्या दिदोपवर्जितत्वाच्च कुलविशिष्टमू ॥२० शे॥ 
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कुल क्रमसे आये हुए क्रूरता आदि दोषोसे रहित होनेके कारण कुल 
विशिष्ट हैं ॥२०३॥ 
--प्रवचनखसार टीका 
इच्चाकुनाथभोजोग्रवंशास्ती थकृता कृताः । 
आयेन कुबता राज्यं चत्वारि प्रथिता श्रुवि ॥३८-६७॥ 
अकंकी तिरभूत्पुत्नो भरतस्य रथाब्विनः । 
सोमो बाहुवलेस्ताभ्यां वंशो सोमाकसंज्ञिको ॥१८-६ ६॥ 
राज्य करते हुए प्रथम तीर्थक्लर ऋषभदेवने ल्ोकमें प्रसिद्ध इच्चवाकु- 
वंश, नाथवंश, भोजवंश ओर उमद्रवंश इन चार वंशोंका निर्माण 
किया ॥१८-६७५)। 
भरतचक्रवर्तीका अककीर्ति नामका पुत्र हुआ और वाहुब॒लीका सोम 
नामका पुत्र हुआ । इन दोनोंने चन्द्रवंश और सूर्यवंश चलाये || १८-६६॥। 
“--धमपरीक्षा 
कि कुबन्‌ पश्यन्‌ सनसालोकयन्‌ । कम्‌ 0 स्वम्‌ । क्व  उपरिप्रक्रम- 
वशात्सधमंणस्‌ । कया जात्या च कुलेन च। कथम्‌ मपा तद्दयेनावि 
संवृतितया, जाति-कुल्योः परमार्थतः शुद्धेनिश्ेतुमशक्यत्वात्‌ । तदुक्तमू- 
अनादाविह संसारे दुर्वारे सकरध्वजे । 
कुछे च कामिनीमृले का जातिपरिकल्पना ॥ 
जाति ओर कुलकी शुद्धिका निश्चय करना अशक्य है। ,साथ हो ये 
दोनों काल्पनिक हैं, इसलिए जो इनका श्रालमम्बन लेकर स्वयंको अ्रन्य 
साधर्मी पुरुषोंसे बड़ा मानता है वह “*““"। कहा भी हैं 
इस अनादि संसारमें कामदेव दुर्निवार है और कुल स्नीके अधीन है, 
इसलिए इसमें जातिके माननेका कोई अथ नहीं है । 
--अनगारघमाम्त भ० ३ इलो टीका 
जाता जैनकुले पुरा जिनवृपान्यासानुभावादगु्ण: । 
ये ध्यक्षोपनतैः स्फुरन्ति सुकृतामग्रेसरा केडपि ते । 
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येब्प्युत्पथ कुदबकुले विधिवशाहीक्षोचिते स्व॑ गुणेः । 
विद्याशिल्पविमुक्तवृत्तिनि घुनन्त्यन्चीरते तेडपि तानू ॥२-२ णा 
विद्याशिल्पविमुक्तब्ृत्तिनि विद्यान्नाजीवनार्थ गीतादिशारं, शिरपं 
कारुकम ताभ्यां विम्युक्ता ततोज्न्या ब्रृत्तिवार्ता क्ृष्यादिलत्षणो जीवनोपायों 
यत्र तरिमिन्‌ | 
जो पहले जैनकुलमें उत्पन्न होकर जिनधर्मके अ्रभ्यासके माहामत्यते 
विना प्रयत्नके प्राप्त हुए गुणोंसे पुण्यवान्‌ पुरुषोंके अग्रसर हो कर 
स्फुरायमान होते हैं ऐसे पुरुष विरले हैं। किन्तु जो भाग्यवश विया और 
शिल्प कर्मसे रहित दीक्षा योग्य मिथ्यादृष्टि कुलमें उत्पन्न होकर भी 
अपने गुणोंसे प्रकाशमान होते हैं वे भी उनका अनुसरण करते हैं )२०)) 
गीतादिसे आजीविका करना विद्या है और बढ़ईगिरी आदिका कर्म 
शिल्प कहलाता है। इन दोनोंसे रहित जो अपनी आजीविका कृषि आदि 
कर्मसे करते है वे विद्या ओर शिल्पसे रहित आजीविका करनेवाले 
कहलाते हैं। 
“-सामारधर्मास्त 
कुल पूर्वपुरुपपरम्पराप्रभवो वंशः । 
पूर्व पुरुष परग्परासे उत्पन्न हुआ वंश कुल कहलाता है । 
“-सांगारधर्मास्त टीका २-२० 
, ज्षन्नियार्णा सुगोन्नाणि व्यधापियत वेधसा । 
चत्वारि चतुरेणेव राजस्थितिसुसिदये ॥२-१६३॥ 
सुवागिचंवाकुरायस्तु द्वितीय कोरवो मतः । 
हरिवंशस्तृतीयस्तु चतुर्थों नाथनामभाक्‌ू २-१६४॥ 
चतुर आदि ब्रहद्मने राज्योंकी परम्पयको व्यवस्थितरूपसे चलानेके 
लिए. छनियोंके उत्तम चार गोत्रोंका निर्माण किया ॥२-१६३॥ प्रथम 
इच्चाकु गोत्र, दूसरा कौरव गोत्र, तीसरा हरिवंश और चौथा 
नाथगीच।। २-१६४॥ “--पाण्डवपुराण 


जाविसीमांसा ३४३ 


हरिवर्पादवरतीर्णों यदूभवतां पूचजः घुरा तस्मात्‌ । 
हरिवंश इति ख्यातो वंशो द्यावाएथिव्योवः १-२८ा॥ 
क्योंकि तुम्हारा पूवंन पहले हरिवर्णसे आया था, इसलिए तुम्हारा 
वंश इस लोकमें हरिवंश नामसे विख्यात आ |॥१-२८॥ 
--पुराणसारसंग्रह 


जातिमी मांसा 


ज्ञान पूर्जां कुल जाति बलमद्धि तपो वषुः । 
अष्टावाश्रित्य मानित्वं स्मयमाहुगंतस्मया: ॥२५॥ 
समय अर्थात मानसे रहित जिनदेवने ज्ञान, पूजा, कुल, जाति, बल, 
ऋषद्धि, तप और शरीर इन आठके आश्रयसे मान करनेको समय 
कहा है ॥॥२५॥ --रत्नकरण्ड 
जातिर्देहाश्रिता दृष्टा देह एवं आत्मनों भवः । 
न मुच्यन्ते भवात्तस्मात्ते ये जातिक्ृताग्रहा: ॥८८॥ 
जाति-लिड्रविकल्पेन येपां व समयाग्रहः । 
तेडपि न प्राप्नुवन्त्येव पर पदमात्मनः ॥८थ॥। 
जाति देहके आश्रयसे देखी गई है ओर आत्माका संसार शरीर ही 
है, इसलिए जो जातिकृत आग्रहसे युक्त हैं, वे संसारसे मुक्त नहीं 
होते ॥८८॥ ब्राह्मणादि जाति और जयाधारण आदि लिगके विकल्परुपसे 
जिनका धर्ममें आग्रह है वे भी आत्माके परम पदको नहीं ही प्राप्त 
होते ॥८६॥ 
“->समाघितन्त्र 
न पघाष्माणाश्रन्द्रमरो चिशुआ न जत्रिया: किंशुकपुण्यगाराः । 
न चेह वेश्या हरितालतुल्याः झूद्ा न चाद्रारसमानवर्णा: ॥ १-६ ६ ०॥ 
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पादप्रचारेस्तजुवणकेशेः सुखेन दुःखेन च शोणितेन । 
त्वग्मासमेदो5स्थिरसेः समानाश्चतुःप्रमेदाश्र कर्थ भवन्ति ॥८॥ 
विद्याक्रियाचारुगुणेः शरद्दीणो न जातिमात्रेण भवेत्स विश्रः । 
ज्ञानेन शीलेन गुणेन युक्त त॑ धर्म ब्रह्म बिंदी चदन्ति ॥२५-४४॥ 
च्यासों वशिष्टः कमठश्व कण्डः शक्व्युदूगमी द्वोणपराशरी च । 
जाचारवन्तस्तपसाभियुक्ता ब्ह्मत्वमायुः प्रतिसम्पदामिः ॥२५-४४श॥ 
ब्राह्मण कुछ चन्द्रमाकी किरणीके समान शुश्र वर्णवाले नहीं होते, 
क्षत्रिय कुछ किंशुकक्े पुष्पके समान गौखणांवाले नहीं होते, वेश्य कुछ 
हरतालके समान रंगवाले नहीं होते ओर शूद्ध कुछ अज्ञारके समान 
कृष्णवर्णवाले नहीं होते ॥७॥ चलना फिरना, शरीरका रंग, केश, 
सुख-दुख, रक्त, त्वचा, मांस, मेदा, अस्थि और रस इन सत्र वातोंमें वे 
एक समान होते हैं, इसलिए मनुष्योंके ब्राह्मण आदि चार भेद नहीं हो 
सकते । 
जो विद्या, क्रिया और गुणोंसे हीन है वह जातिमात्रसे ब्राह्मण नहीं 
हो सकता, किन्तु जो ज्ञान, शील और गुणोंसे युक्त है उसे ही ब्ह्मके 
जानकार पुरुष ब्राह्मण कहते हैं |४४॥ व्यास, वशिष्ठ), कमठ, कण्ठ, 
शक्ति, उद्गम, द्रोण और पराशर ये सत्र आचार और तपरूप अपनी 
सम्पत्तिसे युक्त होकर ही ब्राह्मणत्वको प्रात हुए थे |४४॥ 
--चवराह्शचरित 
चातुविध्यं च यज्ञात्या तन्न युक्तमहेतुकम्‌ । 
ज्ञान देहविशेपषप्य न च श्लोकाग्निसग्भवात्‌ ॥११-१६४ 
विना अन्य हेत॒ुके केवल वेदवाक्य ओर अग्निके संस्कारसे देहविशेष 
का ज्ञान होता है ऐसा कहकर चार प्रकारकी जाति मानना उचित नहीं 
है ॥११-१६४॥ 
दइृश्यते जातिभेदस्तु यन्न तन्नास्य सम्भचः । 
मनुप्यहस्तिवालेयगोचाजिप्रभ्वती यथा ॥३१-११७॥ 
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न च जात्वन्तरस्थेन पुरुषेण स्ियां कवचित्‌ । 

क्रियते गर्भेसम्भूतिविप्रादीनाँ तु जायते ॥९१३-१ ६ ६॥ 
अश्वायां रासभे नास्ति सम्भवोज्स्येति चेन्तर सः । 
नितान्तमन्यजातिस्थशफादितनुसाम्यतः ॥ १ १-१ ६७॥ 
यदि व तद्ददेव स्याद्‌ द्वयोविंसदशः खुतः । 

सान्न दृष्ट तथा तस्मादूगुणेवेणेब्यवस्थितिः ॥३ ३-१ €८॥ 


जातिभेद वहींपर देखा जाता है जहाँपर यह सम्भव है। जैसे मनुष्य 
हाथी, वालेय, गो और घोड़ा आदि ये सब्च अलग अलग जातियाँ 
हैं ॥१-१६५॥ अन्य जातिका पुरुष अन्य जातिकी स्त्रीमें गर्भाघान नहीं 
कर सकता, परन्तु ब्राह्मण आदियें यह क्रिया देखी जाती है ॥११-१६६॥ 
यदि कोई कहे कि घोड़ी अन्य जातिकी होती है और गधा अन्य जातिका 
होता है, फिर भी गधा घोड़ीमें गर्भाधान करता है सो यह कहना उचित 
नहीं है, क्योंकि ये सर्वथा भिन्न जातिके नहों होते | कारण कि इनके पैरोंमें 
खुर आदि अवयवोंकी अपेक्षा इनके शरीरमें समानता देखी जाती 
है ॥११-१६७।| अथवा इनमें भेद मान लेनेपर जिस प्रकार इनसे उत्पन्न 
हुई सनन्‍्तान विज्ञक्षण होती है उसी प्रकार तथाकथित मभिन्‍न जातिके दो 
स्त्री-पुरुषोंकी सन्‍्तान भी विल्क्षण होनी चाहिए। परन्तु वहाँ वेसी कोई 
विल्नक्षणता नहीं दिखलाई देती, इसलिए गुणोंके आधारसे वर्णुब्यवस्था 
सिद्ध होती है ॥११-१६८॥ 
सुखादिसम्भवश्चापि ब्राह्मणो योइभिधीयते । 
निहंतुः स्वगेहेज्सों शोभते भाप्यमाणकः ॥११-१ ६ ६॥ 
ऋषिश्टड्रादिकानां च मानवानां प्रकीत्यते । 
ब्राह्मण्यं गुणयोगेन न तु तथोनिसम्भदाव्‌ ॥१-२००॥ 
जो बिना हेतठ॒के यह कट्दते हें कि ब्राह्मण आदि द्रद्माके मुख आदिसे 
उत्तन्न हुए है वे ऐसा कहनेवाले अपने घरमें ही शोभा पाते हैं ॥६११- 
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१६६॥ ऋषिश्क्ष आदि मनुष्य ब्राह्मण हूँ यह बात गुणके सम्बन्धसे कही 
जाती है, ब्राह्मण योनिमे उत्तन्न होनेसे नहीं ॥११-२००॥ 

न जातिगरहिता काचिदू गुणाः कल्याणकारणम्‌ । 

पतस्थमपि चाण्डालं तं देवा ब्राह्मणं बिहु; ॥१३-२०४॥ 

विद्याविनयसम्पन्ने ब्राह्मणे यचि हस्तिनि । 

शुनि चेव श्वपाके च पण्डिता; समदर्शिनः ॥३१-२०४॥ 

कोई जाति गहित नहीं होती | वास्तवमें गुण कल्पाणके कारण हैं, 

क्योंकि भगवान्‌ जिनेन्द्रने तरतोँमें स्थित चाण्डालको ब्राह्मण माना है 
॥११-२०३॥ विद्या ओर बिनयसे सम्पन्न ब्राह्मण, गौ, हाथी, 
कुत्ता और चाण्डाल जो भी हो, परिडत जन उन सबमें समदर्शी 
होते हैं ॥|११-२०४॥ 

--पद्मपुराण 
विशुद्धवृत्तिरेपेपां पट्तयीष्टा. द्विजन्मनाम्‌ । 
योड्तिक्रमेदिमां सोउज्ञो नाम्नेव न गुणेद्विंजः ॥३८-४२॥ 
तपः श्रुत्तं चा जातिश्व न्रयं ब्राह्मण्यकारणम्‌ । 
तपः- श्रुताभ्यां यो हीनो जातिब्राह्मण एवं सः ॥इ८-४ शे॥ 
अपापोहता वृत्ति: स्यादेपां जातिरुत्तमां । 
दत्तीज्याधीतिमुख्यत्वाद्‌ त्रतश॒ुद्धया सुसंसक्षता ॥॥ ८-४ ४॥ 
तप*-श्रुताभ्यामेवातों जातिसंस्कार इष्यते । 
असंस्कृतस्तु यस्ताभ्यां जातिमान्रेण स द्विनः ॥8८-४ जा 
द्विजातो हि द्विजन्मेष्टः क्रियातो गर्भेतश्व यः । 
क्रियामन्त्रविद्दी नस्तु केवल नामघारकः शेघ-४पां 

यह पूर्वोक्त छुद प्रकारकी विशुद्ध इत्ति इन द्विजोंके द्वारा करने योग्य 
है। जो इसका उल्लंधन करता है वह मूर्ख नाममात्रका द्विज है, गुणोंसे 
द्विज नहीं है।[३८-४२॥ तप, श्रुत और जाति ये तीन ब्राह्मण होनेके कारण 
हैं। जो तप और श्रुतसे रहित है वह केवल जातिसे ही ब्राह्मण है ॥३८-४२॥ 
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पापरहित बृत्ति ही इनकी उत्तम जाति है | जो दान, पूजा और अध्ययनकी 
मुख्यतासे तथा अतोंकी शुद्धिसि सुसंसक्ृत है ॥१८-४४।॥*''इसलिए, तप 
ओर श्रुत ही जातिसंस्कारका कारण कहा गया है। जो इन दोनों क्रियाश्रोंसे 
असंस्कृत है वह जातिमात्रसे ही द्विज है ॥३८-४७॥ जो क्रिया और गर्भ 
इन दोसे जन्मा है ऐसा हिजन्मा हमें इष्ट है। परन्तु जो क्रिया मन्त्रसे हीन 
है वह केवल नामधारी द्विज है |३८-४८॥। 
ज्ञानजः सतु संस्कार: सम्यग्ज्ञानमनुत्तरम्‌ । 
यदाथ लभते साक्षात्‌ सर्वविन्मुखतः कृती ॥३६-६श॥। 
तदेप परमज्ञानगर्भाव्‌ संस्कारजन्मना । 
जातो भवेद्‌ ह्विजन्मेति घतैः शोलश्र भूषितः ॥३६-६३॥ 
घतचिह्न भवेदस्य सूत्र मन्त्रपुरस्सरम्‌ । 
सर्वेज्ञाज्ञाप्रधानस्य द्वव्यमावविकल्पितम्‌ ॥ ३६-६४॥ 
यज्ञोपवीतमस्य स्याद्‌ द्वव्यतस्थिगुणात्मकम्‌ । 
सूत्रमौपासिक तु स्थाद्‌ भावरूढे खिभिगुंणेः ॥३६-&ण॥। 
वह संस्कार ज्ञानसे उत्पन्न होता है ओर सबसे उत्कृष्ट शान सम्यग्शान 
है । जिस समय वह कृती सवश्ञके मुखसे उसे प्राप्त करता है ॥३६-६२॥ 
उस समय वह उत्तम ज्ञानरूपी गर्भसे संस्काररूपी जन्म लेकर उत्न्‍्न होता 
है तथा ब्रतों और शीलोंसे विभूषित होकर द्विज होता है ॥३६-६३॥ 
सबंशकी आशाको प्रधान माननेवाले उसके मन्त्रपूवंक धारण किया गया 
सूत्र ॒ृतका चिन्ह है। वह सूत्र द्रव्य ओर भावक्के भेदसे दो प्रकारका 
है ॥३६-६४॥ तीन लरका यज्ञोपवीत द्रव्य सूत्र है ओर भावरूप तीन 
गुणोंसे निर्मित उडपासकका भावसूत्र है ॥३६-६५०॥ 
+महापुराण 
चणणक्त्यादिभेदानां देहेडस्मिप्नप्यदशनात्‌ । 
ब्राष्मण्यादिपु. शद्धायर्ग्नधानप्रदर्शयात्‌ 4॥७४-४६१५॥ 
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नास्ति जातिकृतो भेदो मनुप्याणां गवाश्ववत््‌ । 
आक्ृतिग्रहणात्तस्मादन्यथा परिक्रत्ष्यते ॥७४-४६२॥ 
अच्छेदो मुक्तियोग्यायाः विदेहे जातिसन्ततेः । 
तद्धेतुर्नामगोन्नाब्यजीवाबिस्छिन्नलस्भवात्‌ ॥७४-४ ६ ४॥ 
शेपयोस्तु चतुथ स्यात्काले तज्जातिसन्ततिः ॥७४-४ ४ ०ा। 
इस शरीरमें वर्ण तथा आकृति आदिकी अपेक्षा कुछ भी भेद देखनेमें 
नहीं आता तथा ब्राह्मणी आदियें शूद्ध आदिके द्वारा गर्भधारण किया जाना 
देखा जाता है |७४-४६१॥ तथा मनुष्योंमें गाय और अश्वके समान 
कुछ भी जातिकृृत भेद नहीं है। यदि आकतिमें भेद होता तो जातिकुत 
भेद माना जाता | परन्तु इनमें आकृति भेद नहीं हैं, अतः उनमें जातिकी 
कल्पना करना व्यर्थ है ||७४-४६२॥ विदेह ज्षेत्रमें मुक्तिके योग्य जाति- 
सन्ततिका विच्छेद नहीं होता, क्योंकि वहाँपर इसके योग्य नामकर्म और 
गोन्रकर्मसे युक्त जीवोंकी कभी व्युच्छित्ति नहीं होती |७४-४६४| परन्तु 
भरत और ऐरावत ज्षेत्रमें चतुर्थ कालमें ही मुक्तियोग्य जातिसनन्‍्तति पाई 
जाती है ॥|७४-४६५॥। 
---उत्तरपुराण 
हें वरु बंभणु वइसु हे हे खत्तिउ हे सेसु । 
पुरिसु णगठंसड इत्थि हे मण्णइ सूढ विसेस्‌ ॥८१॥ 
अप्पा बंभणु बइघु ण विण वि खत्ति3उ ण वि सेसु । 
पुरिसु णंसउ इत्थि ण वि णाणिउ मणइ असेसु ॥८२॥ 
मूढ़ पुरुष ऐसा अलग अलग मानता है कि मैं श्रेष्ठ ब्राह्मण हूँ, में 
वैश्य हूँ, में क्षत्रिय हूँ और में शेष अर्थात्‌ शुद्वादि हूँ । में पुरुष हूँ, में 
नपुंसक हूँ और में स्री हूँ ॥८१॥ किन्त आत्मा न ब्राह्मण है, न वैश्य है, 
न क्षत्रिय है और न शेष श्र्थात्‌ शूद्ध आदि ही है। वह न पुरुष है, न 
नपुंसक है और न स्त्री है। श्ञानी आत्माको ऐसा मातता है ॥८२॥ 
--परसात्मप्रकाश 
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क्रियाविलोपात्‌ झाद्वान्नादेश्न जातिलोपः स्वयमेवाभ्युपगतः । 
क्रियाका लोप होनेसे और शूटद्राज्नके भक्षण करने आदिसे जातिलोप 
आपने (मीमांसकोंने) स्त्रयं स्वीकार किया है। यथा-- 
श्द्राज्ाच्छुद्धसम्पर्काच्छूद्रेण सह भापणात्‌ । 
इह जन्सनि झूद्गत्वं स्तः श्वा चामिजायते ॥ उद्ष्टत । 
शूद्रका अन्न खानेसे, शूद्रके साथ सम्पक्क स्थापित करनेसे और शूद्ध 
के साथ बातचीत करनेसे इस जन्ममें शूद्र हो जाता है ओर मरकर अगले 
जन्ममें कुत्ता होता है |॥४० ४८३॥ 
नजु ब्राह्मण्यादिजातिधिलोपे कर्थ वर्णाश्रमव्यवस्था तन्निबन्धनो वा 
तपोदानादिषव्यवहारों जैनानां घटेत ? इत्यप्यसमीचीनमस्‌, क्रियाविशेष- 
यज्ञोपवीतादिचिहोपलक्तिते. व्यक्तिविशेपे तह॒यवस्थायास्तद्वववहारस्य 
घोपपत्त: । कथमन्यथा परशुरामेण निःक्षत्रीकृत्य ब्राह्मणदत्तायां एथिब्याँ 
ज्षत्रियसस्भवः। यथा चानेन निःक्षत्रीकृतासी तथा केनचित्नित्राह्मणीकृतापि 
सम्भाव्येत । ततः क्रियाविशेषादिनिवन्धन एवायं ब्राह्मणादिव्यवहारः । 
शंका--ब्राक्मणत्व आदि जातिका छोप कर देनेपर जैनोंके यहाँ 
वर्णाश्रमव्यवस्था और उसके निमित्तसे होनेवाला तप तथा दान आदि 
व्यवहार कैसे बनेगा ? 
समाधान--मीमांसकोंका यह कहना समीचीन नहीं है, क्‍योंकि जो 
व्यक्ति क्रियाविशेष करता है और यशोपवीत आदि चिन्दसे युक्त है उसमें 
चर्णाभ्रमधर्म और तप-दान आदि व्यवहार बन जाता है। यदि ऐसा न 
माना जाय तो परशुरामके द्वारा समस्त प्रथिवीको क्षत्रियोंसे शृत्य करके 
उसे ब्राह्मणोंकी दान कर देनेपर पुनः क्षत्रिय कहाँसे उत्तनन हो गये | जिस 
प्रकार उसने समस्त प्रथिवीको क्षत्रिय रहित कर दिया था उसी प्रकार 
अन्य कोई उसे ख्द्यण रहित भी कर सकता है, इसलिए यह ब्राह्मण है 
इत्यादि व्यवहार क्रियाविशेषके निमित्तते ही होता है ऐसा समन्‍्कना 
चाहिए | 
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एसेनाविगान तख्रेवर्णिकोपदेशोत्र॒वस्तुनि प्रमाणमिति श्रत्युक्तम, 
तस्याप्यव्यसिचारित्वाभावात्‌ । रृश्यन्ते हि. वहवस्मेचर्णिकैरविगानेन 
ब्राह्मणत्वेन व्यवहियमाणा विपयेयभसाज+ । तन्न परपरिकरपतायां जातोौ 
प्रसाणसस्ति यतोथ्स्या; सद्भावः स्यात्‌। सद्भावे वा वेश्यापाटकादि- 
प्रविष्टानां ब्राह्मणीनां ब्राह्मण्यासावों निन्‍्दा च न स्थात्‌ , जातियतः 
पविन्नताहेतु: । सा च भवन्सते तदवस्थेव । अन्यथा गोत्वादपि ब्राह्मण्यं 
निक्ृष्ट स्थात्‌ । गवादीनां हि चाण्डालादिशहे चिरोपितानामपीष्टं शिप्टे 
रादानस्‌, नतु ब्राह्मण्यादीनाम। अथ क्रियाअंशात्तत्र ब्राह्मण्यादीनां 
निन्‍्धयता, न, तज्जात्युपलम्से सद्दिशिष्टवस्तुब्यवसाये च पूर्वंवत्कियाअंश- 
स्याप्यसम्भवात्‌ ।  ब्राह्मणत्वजातिविशिष्टव्यक्तिव्यवसायो. झ्प्रव्व त्ताया 
अपि क्रियायाः अवृत्तेनिंमित्तम । स व तदवस्थ एवं भवदम्युपगमेन । 
क्रियाभ्रंशे तज्जातिनिवृत्तो व बरात्येध्प्यस्या निवृत्तिः स्यात्‌, तल शा- 
विशेषात्‌ । 

बहुतसे लोक ऐसा कहते हैं कि विवाद रहित होनेसे तीन वर्णुका 
उपदेश प्रकृतमें प्रमाण है, परन्तु उनका ऐसा कहना मी ,पूर्वोक्त कथनसे 
ही खण्डित हो जाता है, क्योंकि यह उपदेश भी निर्दोष नहीं है। अक्सर जो 
त्रेवर्णिक हैं उनका भी निर्विवादरूपसे ब्राह्मणके समान व्यवहार होता हुआ 
देखा जाता है। इसलिए मीमांसक आदिके द्वारा मानी गई जाति प्रमाण- 
सिद्ध न होनेसे उसका सद्भाव नहीं माना जा सकता । फिर भी यदि उसका 
सद्भाव माना जाता है तो ब्राह्मण ल्लियेंकि वेश्याके गृह आदिमें प्रवेश 
करने पर न तो उनका ब्राह्मणत्व ही समास होना चाहिए और न निन्‍्दा 
ही होनी चाहिए, क्योंकि आपके यहाँ कमके विना केवल जाति ही पवित्रता 
का कारण माना गया है ओर वह पवित्रता उन स्त्रियोंकी उस अवस्था 
में भी बनी रहती है। यदि ऐसा न माना जाय तो ब्राह्मशजाति गोजातिसे 
भी निकृष्ट ठदरती है। यह तो जगप्रसिद्ध बात है कि गाय आदि बहुत 
काल तक चाण्डाल आदिके घरमें रही आती है फिर भी शिष्ट पुरुष उसे 
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स्वीकार कर लेते हैं पर यह बात ब्राह्मणी आदिके विषयमें नहीं है । यदि 
कहा जाय कि वेश्याके घरमें प्रवेश करनेपर क्रियाका लोप होनेसे ब्राह्मण 
स्त्रियाँ निन्दनीय हो जाती हैं सो यह कहना भी युक्तियुक्त नहीं है, क्योंकि 
तब भी वह ब्राह्मणी ही बनी रहती है, इसलिए वेश्याके घरमें प्रवेश करनेके 
पूव जैसे उसकी क्रियाका लोप नहीं होता वैसे उसके घरमें प्रवेश करनेके 
बाद भी उसका लोप होना असम्मच है। आप तो ऐसा मानते हैं कि जो 
भी व्यक्ति ब्राह्मण है वह क्रिया न भी करे तो [भी उसके क्रियाकी प्रवृत्तिका 
निमित्त बना रहता है और आपके मतसे वह वेश्याके घरमें प्रवेश करने- 
वालो स्रीके है ही। यदि क्रियाका छोप होनेसे उसकी जातिका लोप आप 
मानते हैं तो बआत्य पुरुषकी जातिका भी लोप हो जाना चाहिए, क्योंकि 
क्रिया लोप होनेकी अपेक्षा उससे इसमें कोई अन्तर नहीं है। 


किश्ल क्रियानृवृत्तो तज्जातेनिद्ृुत्तिः स्थादू यदि क्रिया तस्याः 
कारण व्यापिका वा स्यथात्‌, नानन्‍्यथातिप्रसज्ञात्‌। न चास्या; कारणं 
व्यापक वा किश्विदिष्म्‌ । न च॒ क्रियाअंशे जातेविंकारो४स्ति, 'भिन्‍्नेष्व- 
भिन्ना नित्या निरवयवा च जाति: इत्यामिधानात्‌ू। न चाविकृताया 
निशृत्ति:ः सम्भवति, अतिप्रसद्भात्‌ 


दूसरे क्रिया न करनेपर जातिका अभाव तो तब होवे जब्न क्रियाको 
जातिका कारण मानः जावे या क्रियाको व्यापक माना जावे। अन्यथा 
अतिप्रसद्ध दोष आता है। परन्तु आपको न तो जातिका कोई कारण ही 
इृष्ट है और न किसीको इसका व्यापक सानना ही इष्ट है। यदि आप कहें 
कि क्रियासे श्रष्ट होनेपर जातिमें विकार आ जाता है सो यह कहना भी 
ठीक नहीं है, क्योंकि आपके मतमें अनेक पदार्थोंमें रटनेवाली जाति एक 
है, नित्य है और अवयवरदित है? ऐसा स्वीकार किया गया हैं। और जो 
विकाररदित होती हैं उसका अभाव नहीं दो सकता, क्योकि फिर भी उसका 
सद्भाव मानने पर अतिप्रसक्ष दोप आता है। 
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किश्ञेद धराह्मणत्व॑ जोचस्य शरीरस्य उभयस्य वा स्थात्‌, संस्कारस्य 
वा वेदाध्यनस्यथ वा, गत्यन्तरासम्भवात्‌ । न तावज्जीवस्य, कत्रियविद- 
झद्दादीनामपि ब्राह्मण्यस्य प्रसज्ञात्‌, तेपामपि जीवस्य विद्यमानत्वात्‌ । 


हम पूछते हैं कि व्राह्मत्व जीव, शरीर, उभय, संस्कार और वेदाध्ययन 
इनमेंसे किसका है, इनमेंसे किसी एकका मानना ही पड़ेगा, अन्य कोई 
चारा नहीं है । जीवका तो हो नहीं सकता, क्योंकि जीवका मानने पर 
क्षत्रिय, वेश्य और शूद्र आदि भी ब्राह्मण हो जावेंगे, क्योंकि उनके भी तो 
जीवका सद्भाव है । 

नापि शरीरस्य, अस्य पद्मभूतात्मकस्यापि घटादिवत्‌ ब्राह्मण्यासस्म- 
चात्‌। न खलु भूतानां व्यस्तानां समस्तानां चा तत्सम्भवति । व्यस्तानां 
तत्सस्थवे क्षितिजलपवनहुताशनाकाशानामपि प्रत्येक॑ ब्राह्मण्यप्रसज्प । 
समस्तानां च तेपां तत्सम्भवे घटादीनामपि तत्सम्भवः स्यथात्‌, तत्र तेपां 
सामस्त्यसम्भवात्त्‌ । नाप्युभयस्य, उभयदोपनुपक्ञात्‌ । 


शरीरका भी नहीं हो सकता, क्यों शरीर पाँच भूतोंसे चना है, इसलिए 
पाँच भूतोंसे बने हुए घटादिका जैसे ब्राह्मणत्व नहीं होता वैसे ही वह शरीर 
का भी नहीं हो सकता । हम देखते हैं कि वह न तो अलग अलग भूठोंमें 
उपलब्ध होता है श्रीरन मिले हुए भूतोंमें ही। अलग अलग भूतोंमें उसका 
सद्भाव माननेपर पृथिवी, जल, बायु, अग्नि ओर आकाश इनमेंसे प्रत्येक 
को श्राह्यण मानना पड़ेगा । यदि मिले हुए भूतोंमें वह माना जाता है तो 
घटादिकर्म भी उसका सद्भाव सिद्ध हो जायगा, क्योंकि घटादिकमों सभी भूत 
मिलकर रहते हैं | यदि ब्राह्मणलकी जीव और शरीर दोनोंका माना जाता 
है तो अलग अलग जीव ओर शरीरका माननेपर जो दोष दे. आए हैं वे 
दोनोंका मानने पर मी प्राप्त होते हैं| 


नापि संस्कारस्य, अस्य शूद्धबालके कत्तु शक्तितस्तन्नापि तह्रसंगात्‌ । 
किश्च संस्काराताग्बाह्मणबालस्य तदरित वा न वा ? यचस्ति, संस्कार- 
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करणं बूथा । अथ नास्ति, तथापि तद्‌ दुथा । अन्नाह्मणस्याप्यतों ब्राह्मण्य- 
सम्भवे शूद्ववालकस्यापि तत्सम्भवः केन वायंत । 


ब्राह्मण॒त्वको संस्कारका कहना भी ठीक नहीं है, क्योंकि संस्कार शूद्र 
बालकका भो किया जा सकता है, इसलिए शूद्र बालकको भी ब्राह्मण होने 
का प्रसज्ञ आता है । दूसरे संस्कार करनेके पहले ब्राह्मण बालकमें ब्राह्मणत्व 
है या नहीं | यदि है तो संस्कार करना व्यर्थ है| यदि नहीं है तो भी संस्कार 
करना व्यथ है, क्योंकि इस प्रकार तो अ्र्राह्मण भी संस्कारके बलसे ब्राह्मण 
हो जायगा, इसलिए शूद्र बालकके भी ब्राह्मणत्वकी प्राप्ति सम्भव है। भला 
इस अपरिहाय दोषको कौन रोक सकता है। 


नापि वेदाध्ययनस्य, शझूद्वेडपि तत्सम्भवात्‌ | झूद्ोडपि हि कश्चि- 
इंशान्तरं गत्वा घेद पठति पाठयति वा । न तावतास्य ब्राष्मणत्व॑ भवद्धि- 
रम्युपगस्यत इति। ततः सहशक्रियापरिणामादिनिबन्धनवेयं प्राह्मण- 
जुन्नियादिव्यचस्था 

ब्राह्मणत्वको वेदाध्ययनका मानना भी ठीक नहीं है, क्‍योंकि यह चात 
तो शूद्धके भी सम्मव है। कोई शद्ग दूसरे देशमें जाकर वेदको पढ़ता है 
ओर पढ़ाता भी है। परन्तु इतने मात्रसे आप लोग इसे ब्राह्मण माननेके 
लिए तैयार नहीं। इसलिए ब्राह्मण और क्षत्रिय आदि वर्णोकी व्यवस्था 
सदृश क्रियाके कारण ही मानी गई है ऐसा समकना चाहिए। श्रर्थात्‌ 
जो भी दया दान थदि क्रियामें तत्पर है वह ब्राह्मण है, जो देशरक्षा आदि 
काय करता है वह ज्ञत्रिय है, जो व्यापार योपालन ओर खेतीबाड़ी करता 
है वह वेश्य है और जो स्वतन्त्र ग्राजीविका न करके सेवा द्वारा आजीविका 
करता है वह श॒द्ग है। 

--प्रमेयकमलमातण्ड पृ० ४८६-४८७ 

***न खलु बडवायां गदमभाश्वप्रभवापत्येप्विव द्ाह्मण्यां ब्राह्मणशद- 

प्रभवापत्येप्वपि चेलक्तण्यं स्वप्नेडपि प्रतायते । 
२३ 
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ब्राह्मण प्रथक्‌ जाति है इस बातका निराकरण-- 

१, धोड़ीमें गधेके निमित्तसे उत्पन्न हुए बच्चोंसे घोड़ेके निमित्तसे उत्तन्न 
हुए बच्चोंमें जैसी विलक्षणता होती है वेसी विलक्षणता ब्राह्मणीके ब्राह्मणके 
निमित्तसे उत्पन्न हुए बच्चोंसे ब्राह्मणीमें शूद्रके निमित्तसें उत्पन्न हुए 
बच्चोंमें स्वप्नमें भी प्रतीत नहीं होती, इसलिए ब्राह्मण आदि प्रृथक्‌ प्रथक्‌ 
जातियाँ नहीं हैं । 

एतेन अनादिकाले तयोस्तततिपत्ति: प्रत्याख्याता, ययोहिं तज्जन्म- 
न्यप्यविष्लुतल्वं प्रत्येतुं न शक्यते तयोः भनादिकाले तत्‌ प्रतीयते इति 
महच्चित्रम ? एतेन अनादिकालपितृप्रवाहापेक्षया भविप्लुतत्वप्रतिज्ञा 
प्रतिव्यूढा । 

२. इस कथनसे माता पिताकी अनादि काल पूर्व तक निर्दोषताकी 
प्रतीति होती है यह बात भी नहीं रहती, क्योंकि जिनकी उसी जन्ममें 
निर्दोषताकी प्रतीति करना शक्‍्य नहीं है उनकी निर्दोषताकी प्रतीति अनादि 
काल पूर्व तक होगी ऐसा सोचना महान्‌ आश्चर्यकी बात है। इस प्रकार 
इस कथनसे अनादि कालीन पितृ-प्रवाहकी अपेक्षा जातिकी जो निर्दोषताकी 
प्रतिज्ञा की थी वह खण्डित हो जाती है। 


किन्न सदैव अवलानां कामातुरतया इह जन्मन्यपि व्यमिचारोप- 
लम्भात्‌ अनादो काले ताः कदा कि कुवन्तीति ब्रह्मणापि ज्ञातुमशक्यम्‌ | 
सथा च व्यभिचारो हि प्रवादेन व्याप्त: इत्याग्युक्तम, अत्यन्तप्रच्छुन्नकासु- 
काना प्रवादाभावे5पि व्यभिचारसम्भवतः तस्य तेन व्याप्त्यनुत्पत्ते: । अतः 
पिन्नोरविष्लतत्त्वस्थ कुत्तश्चिद्प्रसिद्धेः न तदुपदेशो बआह्यण्यप्रत्यक्षता- 
प्रादुर्मावे चछुपः सहकारित्व॑ प्रतिपय्यते । 


३. अचलायें सदा ही कामातुर होती हैं। इस जन्ममें ही उनका 
व्यभिचार देखा जाता है, इसलिए अनादि कालके भीतर वे कब क्या करती 
हैं यह जानना ब्रह्माके लिए. भी अशक्य है | यदि कहो कि व्यभिचारिणीकी 
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व्याप्ति प्रवादके साथ है, अर्थात्‌ जो व्यभिचार करेगी उसका प्रवाद अवश्य 
होगा सो यह सत्र कहना ठीक नहीं है, क्योंकि बहुतसे कामुक ऐसे होते 
हैं जो अत्यन्त प्रच्छुन्न होकर व्यभिचार करते हैं फिर भी उनका प्रवाद नहीं 
होता, इसलिए व्यभिचारकी प्रवादके साथ व्याप्ति मानना उचित नहीं है। 
परिणामस्वरूप माता-पिताकी निर्दोषता किसी भी प्रमाणसे सिद्ध नहीं होती, 
इसलिए ब्राह्मण जातिके प्रत्यक्षीकरणमें इसका उपदेश आँखके लिए 
रञ्ममात्र भी सहायक नहीं है। 

नापि आचारविशेषः, स हि ब्राह्मग्यस्यासाधारणो याजनाध्यापन- 
प्रतिग्रहादि!। स च तपद्रत्यच्षतानिमित्तं न भवति, अध्याप्तेरतिब्याप्ते 
श्वानुपज्ञात्‌;, याजनादिरहितेषु हि ब्राह्मणेपष्वपि तहृथवहाराभावप्रसद्भाद- 
व्याप्तिः शूद्रेप्पपि अखिलस्य याजनाच्याचारस्योपलब्धितो प्राष्मण्यानुपद्ञा- 
च्चतिव्याप्तिः। अथ मिथ्यासों आचारविशेषस्तन्र, अन्यत्र कुतः सत्यः ९ 
प्राह्मण्यसिद्धेश्चेत्‌ ; अन्‍्योन्याश्रयः--सिद्धे हि आचारसत्यत्वे ब्राह्मण्यसिद्धिः 
तल्सिद्ों च आचारसत्यत्वसिद्धिरिति । किश्च थाचाराद्‌ ब्राह्मण्यसिद्धय- 
भ्युपगमे बतवन्धात्‌ पू्वमग्राह्मण्यप्रसड्: । तज्ष आचारो४प तत्मत्यक्षतां 
प्रत्यद्गरम्‌ । 

४. आचार विशेष भी ब्राह्मण आदि जातिका ज्ञान करानेमें सहायक 
नहीं होता । आपके यहाँ ब्राह्मण जातिका असाधारण श्राचार विशेष याजन, 
अध्यापन ओर प्रतिग्रह माना यया है, परन्तु वह ब्राह्मण जातिका प्रत्यक्ष 
शान करानेमें सहायक नहीं है, क्योंकि उसे ब्राह्मण जातिका प्रत्यक्ष ज्ञान 
करानेमें सहायक माननेपर अव्याप्ति ओर शअ्रतिब्बात्ति दोप आते हूं। 
यथा--जो ब्राह्मण याजन आदि कार्य नहीं करते उनमें ब्राह्मण जातिके 
व्यवह्रका अ्रभाव प्राप्त होनेसे अ्व्याप्ति दोष आता हैं ओर शद्धोमं याजन 
आदि समस्त आचार धर्मकी उपलब्धि होती है, इसलिए उनके भी ब्राह्मण 
ऐनेका पसद्) प्रात्त होनेसे अतिम्याति दोप आता है। यदि कहो कि शूदों 
में जो याजन झादि झाचार विशेष उपलब्ध होता है वह मिप्या है तो हम 
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पूछते हैं कि ब्राह्मणोंमें वह आचार विशेष समीचीन है यह कैसे समझा 
जाय | यदि उनमें ब्राह्मण॒त्वकी सिद्धि होती है, इसलिए, उनका आचार 
विशेष भी समीचीन सिद्ध होता है यह कहो तो ऐसा माननेसे अन्योन्याभ्व 
दोष आता है। यथा--आचारकी सत्यता सिद्ध होनेपर ब्राह्मणत्वकी सिद्ध 
होवे और आाह्मणत्वकी सिद्धि होनेपर उसके आचारकी सत्यता सिद्ध होवे। 
कदाचित्‌ आचारके आलम्पनसे ब्राह्मण॒त्वकी सिद्धि मान भी ली जाय तो 
भी ब्रत स्वीकार करनलेके पूर्व उसके अव्राह्मण होनेका प्रसक्ष आता है, 
इसलिए आचार भी ब्राह्मणजातिके प्रत्यक्ष दृष्टिगोचर होनेका अज्ग नहीं 
माना जा सकता । 

एतेन संस्कारविशेषस्थापि तदज्ञता प्रत्याख्याता; अव्याप्त्यतिव्या- 
प्त्योस्न्राप्यविशेषात्‌ । लन्न अव्याप्तिः संस्कारविशेषात्‌ पूर्व ब्राह्मण्यस्थापि 
अदव्नाह्मण्थप्रसक्तेः स्यात्‌ू। अतिव्याप्तिः पुनः अब्नाह्मण्यस्यापि तथाविध- 
संस्कृतस्य त्राह्मणत्वापत्तेः स्थादिति । एतेन वेदाध्ययनस्य यज्ञोपवीतादेश् 
तदज्ञता प्रतिव्यूढा । 

५. इस पूर्वोक्त कथनसे जो लोग संस्कारविशेषको ब्राह्मण जञातिका 
अज्ञ मानते हैं उनके उस मतका भी निराकरण हो जाता है, क्योंकि इस 
विचारके स्वीकार करने पर भी अव्याप्ति और अतिव्याप्ति दोष आता है। 
यथा-संस्कार होनेके पूर्व ब्राह्णको भी आब्राह्मण होनेका प्रसद्ष आता है, 
इसलिए तो अव्याप्ति दोष आता है। तथा जो अबव्राह्मण है उसका ब्राह्मण 
के समान संस्कार करनेपर उसके भी ब्राह्मण होनेका प्रसद्ध प्राप्त होता है, 
इसलिए अतिव्याप्ति दोष आता है। इस कथनसे जो बेदके अध्ययन और 
यजश्ोपवीत आदिको ब्राह्मण जातिका अज्ञ मानते हैं उनके उस मतका 
भी निराकरण हो जाता है। 

बअह्मप्रभवच्वस्य च सदड्गत्वे अतिप्रसह़ एच, सकऊप्राणिनां ठत्प्रभचतया 
ब्राह्मण्यग्रसज्ञात । किन्व ब्रह्मणो ब्राह्मण्यमस्ति न वा? यदि नास्ति; 
कथमतो ब्राह्मणोत्पत्ति; । न हि अमनुष्यात्‌ मनुष्योत्पत्तिः प्रतीता । भथ 
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अस्ति, कि सबेत्र मुखप्रदेशे एव वा? यदि सत्र, स एवं प्राणिनां 
भेदाभादानुपद्फ: । अथ सझुखप्रदेश एवं, तदान्यत्रास्थ झूद्ठत्वाचुपड्टात्‌ न 
विप्रा्णां तत्पादयों बन्चाः स्युः । 

६. ब्रह्मासे उत्पत्ति होना ब्राह्मण होनेका कारण है ऐसा मानने पर 
भी अतिप्रसद्ध दोष आता है, क्योंकि ब्राह्मणोंके समान अन्य सब 
प्राणियोंकी भी ब्रह्मासे उत्पत्ति हुई है, इसलिए इस आधारसे उन सबको 
ब्राह्मण मानना पड़ेगा | जिस ब्रह्मासे तुम ब्राह्मण जातिकी उत्पत्ति मानते 
हो वह स्वयं ब्राह्मण है या नहीं। यदि कहो कि वह ब्राह्मण नहीं है तो फिर 
उससे ब्राह्मण जातिकी उत्पत्ति केसे हो सकती है श्र्थात्‌ नहीं हो सकती, 
क्योंकि जो मनुष्य नहीं है उससे मनुष्यकी उत्पत्ति होती हुई दिखलाई 
नहीं देती । यदि कहो कि ब्रह्मा भी ब्राह्मण है तो हम पूछते दूँ कि 
वह सर्वाड्से ब्राह्मण है या केवल मुखके प्रदेशमें ही ब्राह्मण है| यदि 
कहो कि वह सर्वाज्धसे ब्राह्मण है तो पहलेके समान दी सत्र प्राणियोंके 
ब्राह्मण होनेका प्रसद्ध आता है। यदि कहो कि मुख वह प्रदेशमें ही 
ब्राह्मण है तो मुखके सिवा अन्य प्रदेशमें उसके शूद्ध होनेका प्रसक्ष आता 
है और ऐसी अवस्थामें विप्रोंको उसके पैरोंकी वनन्‍्दना नहीं करनी चाहिए । 

किस्न ब्राह्मण एवं तन्मुखाज्जायते, दन्‍्मुखादेव वासा जायते, विक्ल्प- 
हयेडपि अन्योन्याश्रयः-सिद्धे हि. प्राष्मणत्वे तस्येव तन्मुखाज्जन्मसिद्धि: । 
तत्सिद्रों च ग्राह्मणत्वसिड्डिरिति । न च प्ट्मप्रभवत्व॑ विश्येपर्ण ब्राह्मण्य- 
प्रव्यक्षताकाले केनचित्‌ प्रदीयते । न च भप्रतिपन्न॑ विशेषणं विशेष्य प्रति- 
पत्तिमाधातु समथम्‌, अतिग्रसद्भात्‌। यद्‌ विशेषणं तन प्रतिपद्ममेव 
विशेष्ये प्रतिपक्तिमाथत्ते यथा दण्टादि, दिशेषणत्ल बाह्मण्यप्रतिपत्तो 
प्रद्मप्रभवत्वमसिति । 

७, एक विचार यह भी दे कि शादाण हो मु 
या उसके मुखसे ही ब्राह्मण उत्तत्न हाता हैं इन दो विकल्पोर्मेस कोन 


विकल्प ठीक माना जाय | वाल्तदमे इन दानों ही विदल्योके मानने पर 


व तु बे 
उनसतदः सुखस उत्तन्‍न दाता हू 


बा. 
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अन्योग्याश्रय दोष आता है। यथा--ब्राह्षण जातिकी सिद्धि होने पर 
उसीकी ब्ह्माके मुखसे उत्पत्ति सिद्ध होवे और ब्रह्माके मुखसे ही ब्राह्मण 
जातिकी उत्पत्ति सिद्ध होने पर ब्राह्मण जातिकी सिद्ध होवे। इस प्रकार ये 
दोनों बातें अन्योन्याश्रित हैं। दूसरे ब्रह्मसे उत्पत्तिब्ष विशेषणका ज्ञान 
ब्राह्मण जातिका साक्षात्कार होते समय किसे होता है अर्थात्‌ किसीको नहीं 
होता ओर जब विशेषणका ज्ञान नहों होता ऐसी अवस्थामें विशेष्यका 
निश्चय करानेमें वह कैसे समर्थ हो सकता है। अर्थात्‌ नहीं हो सकता, क्योंकि 
विशेषणुका ज्ञान हुए विना उससे विशेष्यका निश्चय माननेपर अतिप्रसन्ध 
दोष आता है। नियम यह है कि विशेषणका ज्ञान हो जानेपर ही वह 
अपने विशेष्यका ज्ञान करा सकता है। जैसे दरएड आदि विशेषणका शान 
हो जानेपर ही वह दण्डी पुरुष आदिका ज्ञान करानेमें समथ होता है, 
अन्यथा नहीं । यहाँ ब्राह्मण जातिका ज्ञान करानेमें विशेषण उसको 
ब्रह्मसे उत्पत्ति होना है| पर ब्राह्मण ब्रह्मासे उत्पन्न हुआ है यह तो 
किसीको दिखलाई देता नहीं, इसलिए उससे ब्राह्मणजातिका बोध 
नहीं हो सकता । 
-+न्यायकुमुद चन्द्र 
जातिलिड्ञमितिहन्द्रमड्नमाश्रित्य वतंते । 

अद्ञव्सकश्व संसारस्तस्मात्तद्‌ द्वितयं त्येजत्‌ ॥३३-८ था 
जाति और लिंग ये दोनों शरीरके आश्रयसे रहते हैं और संसार 
शरीरस्वरूप है, इसलिए इन दोनोंका त्याय कर देना चाहिए ॥३२-८६॥ 
>-ज्ञानाणव 

उच्चासु नीचासु हनत जन्तोलंड्धासु नो योनिषु घृद्धि-हानी। 
उच्चो न नीचोष्हमपास्तडुद्धिः स मनन्‍्यते सानपिशाचवश्यः ७-३ ६॥ 


उच्चो$पि नीच स्वमपेच्तमाणो नोचस्य ठुःखं न किसेति घोरम्‌ । 
नीचो5पि पश्यति यः स्वमुच्चं स सोख्यसुच्चस्य न कि प्रयाति ७-३७ 
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उच्चत्व-नी चत्वविकल्प एवं विकल्प्यमानः सुख-दुःखकारों । 
डच्चत्व-नीचत्वमयी न योनिददाति दुश्खानि सुखानि जातु ॥७-श८॥ 
हिनस्ति धर्म लभते न सौख्यं कुठुद्धिरुच्चत्वनिदानकारी । 
उपति इष्ट सिकतानिपीडी फर्क न क्रिल्लज्जननिन्दसीयः ॥७-३ ६॥ 
उच्च जाति प्रासत होने पर जीवको बृद्धि नहीं होती ओर नीच जाति 
मिलने पर हानि नहीं होती । किन्तु मानरूपी पिशाचके वशीमृत हुआ 
यह अज्ञानी जीव "मैं उच्च हूँ नीच नहीं हूँ ऐसा मानता है ॥०-३१६॥ जो 
पुरुष उच्च है वह भी अपनेको नीच मानता हुआआ क्‍या नीच पुरुपके 
घोर दुःखको नहीं प्रात होता है और जो नीच पुरुष है वह भी अपनेको 
उच्च मानता हुआ क्या उच्च पुरुषके सुखको नहीं प्राप्त होता | ४-३२७॥ 
वास्तवमें यह उच्च और नीचपनेका विकल्प द्वी सुख और दुःखका करने- 
वाला है। कोई उच्च ओर नीच जाति है और वह सुख और दुश्ख 
देती है यह कदाचित्‌ भी नहीं है ॥७-३८॥ अपने उच्चपनेका निदान 
करनेवाला कुबुद्धि पुरुष ध्मंका नाश करता है और सुखको नहीं प्रात 
होता । जैसे बालुको पेलनेवाला लोकनिन्धय पुरुष कष्ट भोगकर भी कुछ 
भी पालका भागी नहीं होता ऐसे दी प्रकृतमें जानना चाहिए ॥६४-३६॥ 
--भअमितिशणतिप्रावकाचार 
न जातिमातन्रतो धर्मो लभ्यते देहघारिमिः । 
सत्यशोचतपःशी रुप्यानस्वाध्यायव जिंतेः ॥१ ८-२ ३॥ 
आचारमात्रभेदेन जातीनां भेदकल्पनम्‌ । 
न जातिद्नाह्मणीयास्ति नियता क्वाएि तारिदकी $८४-२४॥ 
प्राद्मणक्षन्नियादीनां चतुर्णामपि तत्वतः । 
एकेव मानुपी जातिराचारेण विनश्यते ॥६$ ८-२०॥ 
भेदे जायेत विप्राणां क्षत्रियों न कधलन | 
शाल्िजातो साया हदृष्ट कोद्रवस्य न सरभवः: ॥$ ८-२ ६॥ 
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ब्राह्मणोध्चासि विप्रेण पविन्नाचारधारिणा । 

विप्रायां शुद्धशीलायां जनिता नेदसुत्तम ॥$८-२७॥ 

न विश्नाविश्रयोरस्ति सवंदा शुद्धशीलता । 

कालेनादिना गोत्रे रखलूनं क्क न जायते ॥१८-२८॥ 

संयमो नियमः शील तपो दान दसो दया । 

विद्यन्ते तात्त्िकाः यस्‍्यां सा जातिमेहती सताम्‌ ॥१८-२६॥ 

दइृष्टा योजनगन्धादिप्रसूतानां तपस्विनास्‌ । 

व्यासादीनां महापूजा तपसि क्रियतां मतिः ॥१८-३०॥ 

शीलचन्तो गताः स्वर्ग नीचजातिभवा अपि । 

कुलीना नरक प्राप्ताः शीरूसंयमनाशिनः ॥१८-३ १॥ 

गुणेः सम्पद्यते जातिमुंणध्वंसेविंपय्यते । 

यतस्ततो छुबेः कार्यों गुणेष्वेचादरः परः १८-३२॥ 

जातिमान्रमदः कार्यो न नीचत्वमधेशकः । 

उच्चत्वदायकः सद्भिः कायः शीलूसमादरः १५-३३॥ 

जो प्राणी सत्य, शौच, तप, शील, ध्यान और स्वाध्यायसे रहित हैं 

वे केवल जातिमात्रसे धर्मको नहीं प्राप्त करते ॥ १८-२१॥ आचारके भेदसे 
ही जातिभमेद कल्पित किया गया है। ताह्विक दृष्टिसे देखा जाय तो ब्राह्मण 
नामकी कोई नियत जाति नहीं है ॥१८-२४॥ ब्राह्मण और क्षत्रिय आदि 
चारोंकी बास्तवमें एक मनुष्य जाति ही है। आचार मात्रसे ही ये विभाग 
किये जाते हैं ॥१८-२५॥ क्योंकि जिस प्रकार चावल्ोंकी जातिमें मुझे 
कोदों उत्पन्न होते हुए नहीं दिखाई देते उसी प्रकार यदि इनमें सर्वथा भेद 
होता तो ब्राह्मण जातिमें क्षत्रिय किसी प्रकार भी उत्पन्न नहीं होना चाहिए, 
॥१८-२६॥ इसपर कोई ब्राह्मण कहता है कि तुम पवित्र आचारके घारकको 
तो जाह्मण कहते हो, परन्तु उससे शुद्ध शीलको घारण करनेवालो ब्राह्मणीकी 
कुछ्षिसे उचन्न हुएको ब्राह्मण क्यों नहीं कहते हो | परन्तु उसका ऐसा कहना 
ठीक नहीं है, क्योंकि ब्राह्मण ओर ब्राह्मणी सबवंदा शीलसे ही रहें, अनादि 
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कालसे उनके कुठम्बमें कमी भी स्खलन न हो यह सम्भव नहीं है ॥१८- 
२७, २८॥ वास्तवमें संयम,नियम, शील, तप, दान, दम ओर दया ये गुण 
तालिक रूपसे जिस किसी भी जातिमें विद्यमान हों, सजन पुरुष उसी जातिको 
पूजनीय मानते हैं || १८-२६॥ क्योंकि योजनगन्घा (घीवरी) आदिकी कुक्षिसे 
उत्न्न हुए व्यास आदि तपस्बियोंकी महापूजा होती हुई देखी गई है, इसलिए, 
सबको तपश्चरणमें अपना उपयोग लगाना चाहिए || १८-३०॥| नीचजातिमें 
उत्पन्न होकर भी शीलवान्‌ पुरुष स्वर्ग गये हैं तथा शील और संयमका 
नाश करनेवाले कुलीन पुरुष नरकको प्राप्त हुए हैं ॥/८-३११॥ यतः 
गुणोंसे अच्छी जाति प्राप्त होती है और गुणोंका नाश दोनेसे वह भी नष्ट 
हो जाती है, इसलिए बुद्धिमान्‌ पुरुषोंको गुणोंमें अत्यन्त ग्रादूर करना 
चाहिए ||१८-१२।। सजन पुरुषोंको अपनेको नीच बनानेवाला नातिमद 
कमी नहीं करना चाहिए. ओर जिससे अपनेमें उच्चपना प्रगय हो ऐसे 
शीज़का आदर करना चाहिए ॥१८-३३॥ 

--धर्मपरीक्षा 


जावयोध्नादयः सर्वास्तक्रियापि तथाविधा ॥ 
ध्रुतिः शाखान्तंर वास्तु प्रमाणं कात्र नः क्षति: ॥ 
स्वजात्येच विशुद्धानां वर्णानामिह रव्तवत्‌ । 
तत्क्रियाविनियोगाय जेनागसविधिः परम ॥ 
सब्र जातियाँ ओर उनका आचार-व्यवह्यर अनादि है। इसमें वेद 
ओर मनुस्मति आदि दूसरे शार्रोंकी प्रमाण माननेमें हमारी ( जैनोंकी 
कोई हानि नहीं है ॥ रत्नोंके समान वण अपनी अपनी जातिझे आधारसे 
ही शुद्ध ६हैं। उनका थाचार-्यवह्ार उसी प्रकार चले इसमें जेनागमविधि 
उत्तम साधन है ॥ए० ४७३॥ 
सा जाति: परलोकाय यस्याः सदमसस्नवः । 
न दि ससस्‍्याय जायेत शुद्धा भूर्वीजदर्जिता ॥ 


। 


|” 


2 
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जिसमें समीचीन धर्मकी प्राति सम्भव है वह जाति परलोकका हेतु है, 
क्योंकि बीज रहित शुद्ध भूमि शस्पको उत्पन्न करनेमें समथ नहीं होती ॥ 
--यशस्तिलकचस्पू भाश्वास ८ प्ु० ४१३४ 
पुंसोडपि चतसत्त्वमाकुलयति प्रायः कलछेः कलो । 
सद्द्ग्वृत्ततदान्यतावसुकलासोरूप्यशोर्यादिभिः | 
स्रीपुंसेः प्रथितेः स्फुरत्यभिजने जातो5सि चेह्ेवतः 
तज्जात्या च कुलेन चोपरि रूपा पश्यन्नवः स्व॑ ज्षिपि॥२-फपा॥। 
है अपनी जाति और कुलको उच्च माननेवाले | यदि तू स्त्रो-पुरुषोंमें 
प्रसिद्ध सम्यग्कशन, सम्यकचारित्र, वदान्यता, धन, कला, सुन्दरता और 
शूरबीरता आदि ग़ुणोंके साथ इस कलिकाल्में देववश अभिजात कुलमें 
उत्पन्न हुआ है। किन्तु निन्‍्दा योग्य कार्यों द्वारा अन्य स्त्री-पुरुषोंको हीन- 
बल समभकर आकुलित करता है तो तू अपने इस कल्पित जाति और 
कुलके अभिमानवश स्वयंकी नरकमें घकेलता है ||२-८८॥ 
“-अनगारधर्मारत 
जातिरूपकुलश्वयशीलज्ञानतपोबलः 
कुर्वांणो5हंकृतिं नीच गोन्न' बध्नाति मानवः॥ 
जो मनुष्य जाति, रूप, कुल, ऐश्वर्य, शील, ज्ञान, तप और बलका 
अहंकार करता है वह नीचगोन्रका बन्ध करता है। 
“--अनगारधर्सास्तत २-८८ टीका 
येअपि वर्णानां ब्राह्मणो गुरुरतः स एवं परमपदयोग्य इति वदन्ति , 
ते5 पिन मुक्तियोग्या इत्याह--जातिर्बाह्मणादिदेंहाश्रितेत्यादि सुगर्म 
॥८८॥ तहिं ब्राह्मगादिजातिविशिष्टो. निर्वागादिदीक्षया दीक्षितो सुक्ति 
प्राप्नोतीति चद॒न्तं अत्याह--जातिलिद्नरूपविकल्पो सेद्स्तेन येपाँ शेवा- 
दीनां समयाग्रहः आगमानुबन्धः उत्तमजातिविशिष्ट हि लिंड मुक्तिहेत॒- 
रिव्यागमे प्रतिपादित्मतस्तावन्मात्रणव सुक्तिरित्येवंझपो येपामागमासिनि- 
वेपः ते5पि न प्राप्नुवन्त्येव परम पदुमात्मनः ॥८६॥ 
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वर्णोमे ब्राह्मण गुर है इसलिए वही परम पदके योग्य है ऐसा जो 
लोग कहते हैं वे भी मुक्तिके योग्य नहीं है उनको ध्यानमें रखकर पूज्यपाद 
आचायने “जातिदंहभ्रिता दृष्ट' इत्यादि श्लोक कहा है। इस श्लोकमें 
जातिसे ब्राह्मण आदि जाति ली गई है। वह देहके आश्रयसे होती है 
इत्यादि ए्लोकका अर्थ सुगम है ॥्८॥ ब्राह्मण आदि जातिसे विशिष्ट 
मनुष्य निर्वाणु आदिकी दीक्षासे दीक्षित होकर मुक्तिको प्राप्त करता है ऐसा 
कद्दनेवालेको उद्देश्यकर आचाय पूज्यपादने “जातिलिज्नविकल्पेन! इत्यादि 
श्लोक कहा है। जिन शैवमत आदिके माननेवालोंको ऐसा आगमका 
आग्रह है कि जाति ओर लिद्गका भेद अर्थात्‌ उत्तम जातिविशिष्ट लिन्ठ 
मुक्तिका हेतु है ऐसा आगममें कहा है, अतः उतने मात्रसे मुक्ति होगी 
इस प्रकारका जिन्हें आगमाभिनिवेश है वे भी आत्माके परम पदकोी नहीं 
प्रास होते ॥८६॥ 
“--समाधितन्त्र संस्कृत टीका 
अतीचारप्वायेपु प्रायश्वित गुरूदितम्‌ । 
भाषरेज्जातिलोपञ्ञ न कुर्याद्तियत्नतः ॥ ६१५ 
सब एवं विधिजेंनः प्रसाणं लोकिकः सताम्‌ । 
यत्र न ब्रतहानिः स्यात्‌ सम्यवत्वस्य च खण्डनम्‌ ॥६४॥ 
ब्रत आदिमें ग्रतीचार लगनेपर गुरुके द्वारा बतल्ाये गये प्रायश्रित्तसे 
उन्हें शुद्ध कर लेना चाहिए। तथा जातिलोप न हो इसमें प्रवत्नशील 
रहना चाहिए ॥६३॥ 
सजनोंको सभी लौकिक विधि जैनविधि रुपसे प्रमाण हैं। मात्र 
बह ऐसी होनी चाहिए जिसमें ब्रतोंकी हानि न हो ओर सम्पक्त्वका 
नाश न हो ॥६४॥ 
++रत्नसाला 
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वणपागमासा 
प्रजापतिय प्रथम जिजीविपुः शशास कृष्यादिपु कमंसु प्रजाः । 
प्रचुद्धतत्तः पुनरद्भुतोदयों मस॒त्वतो निविंवदे विदांवरः ॥२॥ 
प्रजाके जीनेकी इच्छा रखनेवाले प्रजापति आदिनाथने सबब प्रथम 
प्रजाको कृषि आदि कर्मका उपदेश दिया | उसके बाद तत्तके जानकार 
और अद्भुत उदयवाले विद्वानोंमें श्रेष्ठ उन्होंने ममताका त्यागकर वैराग्य 
धारण किया ॥२॥ +्ुहत्स्वयंभूस्तोत्र आदिनाथस्तुति 
भअथावनीन्द्रः स महासभायां प्रकाशयन्‌ धर्मकथापुराणम्‌ । 
मिथ्यामहामोहमलीमसानां चित्तप्रसादार्थमिदं जगादू ॥१॥ 
अछेक एवान्न यदि प्रजानां कथ्॑ पुनर्जातिचतुष्प्रमेदः 
प्रमाणदृष्टान्तनयप्रवादैः परीचयमाणो विघटामुपेति ॥२॥ 
चत्वार एकस्य पितुः सुताश्चेत्तेपां सुतानां खल जातिरेका । 
एवं प्रजानां च पितैक एवं पिश्रेकभावाच्च न जातिसेदाः ॥३॥ 
फलान्यथोदुम्बरबृक्षजातेयथाग्रमध्यान्तभवानि यानि । 
रूपाद्वतिस्पशंसमानि तानि तथेकतो जातिरपि प्चिन्त्या ॥श॥ 
ये कौशिकाः काश्यपगोत्रसाश्च कौडिन्यमाण्डब्यवशिष्ठगोन्राः । 
आातन्रेयकीत्साड्िरसा!ः सगार्ग्या मोद्‌गल्यकात्यायनभागवाश्च ॥०॥ 
गोत्राणि नानाविधजातयश्व मातृस्नुषामैथुनपुत्रभार्या: । 
वैवाहिक कर्म च वर्णभेद्‌ः सर्वाणि चेक्यानि भवन्ति तेपाम्‌ ॥६॥ 
न ब्राह्मणाश्रन्द्रमरी चिशुआ न ज्षत्रिया: किंशुकपुष्पगौराः ! 
न चेह वेश्या हरितालतुल्याः शूद्रा न चाह्रारसमानवर्णा; ॥७॥ 
पादप्रचारैस्तजुवणकेशः सुखेन दुःखेन च शोणितेन । 
व्वग्सांसमेदोस्थिरसेः समानाश्रतुःप्रभेदाश्व कथं भवनित ॥5॥। 
कृत युगे नास्ति च वर्णभेदस्त्रेताप्रवृत्तावधवाथ अत्यम्‌ । 
जाभ्यां युगाभ्यां च निक्ृष्टभावाग्वदूद्वापरं चर्णकुछाकुर तत्‌ ॥ध॥। 
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इतिग्रवादेरतिलोमसोहैद्व पः पुनर्वेण विपययेश्र । 

विश्रस्भघातेः स्थितिसत्यभेदेयुक्तः कलिस्तत्र भविष्यततीति ॥१०॥ 

क्रियाविशेषाद्रयवहारसात्राद दयाभसिरक्षाकृपिशिल्पभेदात्‌ । 

शिष्टाश्न चर्णाश्रतुरो बदल्ति न चान्यथा वर्णचतुष्टयं स्थात्‌ ॥६१॥ 

अनन्तर सम्राट वराज्न्‍ने राज्यसभा धर्मकथा और पुराणका 
व्याख्यान करते हुए मिथ्यात्व महामोहसे मलिन चित्वाले सभासदोंके 
चित्तको प्रसन्न करनेके लिए इस प्रकार कहना प्रारम्भ किया ॥१॥ यदि 
सब प्रजा एक है तो वह चार जातियोंमें कैसे विभक्त हो गई, क्योंकि 
प्रमाण, दृशन्त और नयविघिसे परीक्षा करनेपर जातिव्यवस्था खण्ड-खण्ड 
हो जाती है॥२॥ उदाहरणाथ एक पिताके यदि चार पुत्र हैँ तो उन सबकी 
एक ही जाति होगी । इसो प्रकार सब मनुष्योका पिता (मनुष्यज्ञाति नाम- 
कर्म या ब्रह्म) एक ही है, अतएव पिताके एक होनेसे जातिमेद्‌ वन नहीं 
सकता ॥३॥ जिस प्रकार सभी उद्दुम्बर इक्षोंके ऊपर, नीचे श्र मध्यभाग 
में लगे हुए पाल, रूप और स्पर्श आदिकी अपेक्षा समान होते हैं उसी 
प्रकार एकसे उत्पन्न होनेके कारण उनकी जाति भी एक ही जाननी 
चाहिए |४॥ लोकमें यद्यपि जो कौशिक, काश्यप, गौतम, कोडिन्य, 
माण्डव्य, वशिष्ठ, आज्रेय, कौत्स, आज्लिरत्त, गाग्ये, मोदगल्य, कातद्यायन 
श्रौर भार्गव ग्रादि अनेक गोत्र, नाना जातियाँ तथा माता, बहू, साला, 
पुत्र और स्री आदि नाना सम्बन्ध, इनके अलग अलग वैवाहिक कर्म और 
नाना वर्ण प्रसिद्ध हैं, परन्तु उनके वे सब वास्तवमें एक ही है ॥५-६॥ 
ब्राह्मण कुछ चन्द्रमाकी किरणोंके समान शुभ्र वर्णवाले नहीं होते, क्षत्रिय 
कुछ किंशुकके पुष्पवे; समान गौर दर्णवाले नहीं होते, वेश्य कुछ हृर्ताल 
के समान रंगवाले नहीं होते और शद्र कुछ कोयलेके समान हृप्ण वर्ण- 
वाले नहीं होते ॥७॥ चलना-पिरना, शरोरका रंग, केश, सुख-दुख, रक्त, 
त्वचा, मांस, नेदा, हृष्डी घोर रत श्न सच दताम व जमान हात हु, 
श्यलिए चार भेद बसे ह। तकते हू ॥॥८॥ इतयुगर्ने तो बर्णमंद था ही 


प्ज 


/॥, 
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नहीं । नेतायुगमें अवश्य ही स्वामी सेवकभाव दिखलाई देने लगा | इन 
थुगोंमे मनुष्योंके जो भाव थे वे द्वापर युगमें न रहे । मनुष्य निकृष्ट विचार 
के होने लगे, इसलिए द्वापर युगमें समस्त मानव समुदाय अवश्य ही नाना 
प्रकारके वर्णोर्में विभक्त हो गया ॥६॥ आगे चलकर तो कलियुग नाना 
प्रकारके अपवाद, अत्यन्त लोभ, मोह, द्वेष, वर्णोका विपर्यास, विश्वासघात, 
मर्यादाका उल्लंघन और सत्यका अपलाप आदि चातें भी होंगी ॥१०॥ 
शिष्ट पुरुषोंने जो चार वर्ण कहे हैं वे केवल क्रियाविशेषका ख्याल करके 
व्यवहारको चलानेके लिए ही कहे हैं | ब्राह्मण वर्णका मुख्य कर्म दया है, 
क्षत्रियवर्णका मुख्य कर्म अमिरक्षा है, वैश्यवर्णका मुख्य कर्म कृषि है और 
शूद्रकर्णका मुख्य कर्म शिल्प है। चार वर्ण होनेका यही कारण है। अन्य 
किसी भी प्रकार चार वर्ण नहीं हो सकते ॥११॥ 


--वराज्शाचरित सगे २५ 


ततः क्पासमासक्तहृद्यो नाभिनन्दनः । 

शशास चरणगप्राप्ता बद्धाक्षरूपुटा: प्रजा: ३-२५४॥ 
शिल्पानां शतसुद्दिष्ट नगराणा च कल्पनम्‌ । 
ग्रामादिसन्रिवेशाश्व तथा वेश्मादिकारणम्‌ ॥३-२७णा। 
ज्षतिन्नाणे नियुक्ता ये तेन चाथेन मानवाः । 

ज्षत्रिया इति ते लोके प्रसिद्धि गुणतों गताः ॥३-२७६॥ 
वाणिज्यक्षपिगोरज्षाप्रम्ठती ये निवेशिताः । 

व्यापारे वेश्यशब्देन ते छोके परिकीर्तिताः ॥३-२७७॥ 
ये तु श्रुत्वा हृति प्राप्ता नीचकर्मविधायिनः । 
शूद्वसंशामवापुस्ते भेदेः ग्रेष्यादिसिस्तथा ॥३-२७०म।। 
युग॑ तेन कृत यस्मादित्थमेतत्सुखावहम । 

तस्मात्कृतयुगं प्रोक्त श्रजाशिः प्रापसस्मद्स ॥३-२७४७॥ 
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अनन्तर चित्तसे परम कृपालु ऋषभदेवने हाथ जोड़कर चरणोमें 

बैठी हुई प्रजाको सैकड़ों प्रकाककी शिल्पकला, नगरों और आमोंकी रचना 
तथा मकान आदि बनानेकी सब्र विधि बतलाई ||३-२५४,२५७॥। उन्होंने 
जिन्हें आपत्तिसे रक्षा करनेमें नियुक्त किया वे अपने इस गुणके कारण 
इस लोकमे क्षत्रिय इस नामसे प्रसिद्ध हुए ॥३-२५६॥ जो वाणिज्य, 
कृषि और गोरत्षा आदि व्यापारमें नियुक्त किये गये वे लोकमें घेश्य इस 
नामसे सम्बोधित किये गये ॥|३-२५७॥ तथा जो इन सच बातोंफो सुनकर 
लज्जित हुए और नीच कर्म करने लगे, वे शूद्र कद्दे गये | उनके प्रेष्य 
आदि नाना भेद हुए ॥३-२५०८॥ यतः आदिनाथने अपने राज्य- 
कालमें सुखकर युगकी रचना की, इसलिए प्रजाने दर्षित होकर उसे 
ऊतयुग कहा ॥३-२५६।। 

यदा तदा समुत्पन्नो नाभेयो जिनपुद्धचः । 

राजन तेन कृतः पूर्वः काल: कृतयुगामिधः॥५-१६३॥ 

कल्पिताश्र न्रयो वर्णो: क्रियाभेदविधानतः । 

शस्यानां व ससुत्पत्तिजायते कर्पतो यतः ॥-१६४॥ 

जब भोगभूमिका अन्त हुआ तत्र नाभिराजाके पुत्र तीर्थद्ुर ऋषभदेव 

उत्पन्न हुए । हे राजन्‌ ! उन्होंने कृतयुग कालकी रचना की ॥५-१६३॥ 
तथा क्रियाके भेदसे तीन वर्ण बनाये, क्योंकि उस समयतसे धान्य आदि 
उत्पन्न होने लगे ॥१-१६४।॥ 

पृहत्वाक्षगचान्‌ घरष्म नाभेयस्तस्य ये जना: । 

भक्ताः सनन्‍्तस्तु पश्यन्ति प्राह्मणास्ते प्रकीतंता:॥$ $-२०६॥ 

ज्न्नियास्तु उतप्राणाहश्याः शिल्पप्नवेशनात्‌ । 

घरुतात्सदायमाये त्तु द्रुतास्ते शद्वसंज्चिताः ॥$ $-२०२॥ 

पातुर्वण्य यधान्यच्च चाण्टालादिविशेषणम्‌ 

सबमाचारभेदेन प्रसिद्धि भदने गतम्‌ ॥६६-२०४७॥ 
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बड़े होनेसि भगवान्‌ आदिनाथ ब्रह्म माने गये हें और उनके जो 
भक्तजन रहे हैं वेलोकमें ब्राह्मण इस नामसे प्रख्यात हुए हैं॥११-२०१॥ 
आपत्तिसे रक्षा करनेके कारण क्षत्रिय ओर शिल्प प्रवेश पानेके 
कारण वैश्य कहे गये हैं। तथा श्रुत श्र्थात्‌ सदागमसे जो दूर माग खड़े 
हुए. वे शुद्ध इस नामको प्राप्त हुए ॥॥११-२०२॥ चातुब॑ंण्य तथा चाएडाल 
आदि अन्य जितने भी विशेषण हैं वे सब आचार भेदके कारण लोककें 

प्रसिद्धिको प्राप्त हुए. हैं ॥११-२०५॥ 
--पद्मचरित 


ततो वीचय छ्षुधाक्षीणाः प्रजा: सर्वा; प्रजापति: । 
कृप्वार्तिहरणं तासां दिव्याहारै: कृपानिछितः ॥६-३४७ 
सर्वानुपदिदेशासो प्रजानां वृत्तिसिद्यये । 
उपायान्‌ धर्मकासार्थान्‌ साधनानपि पार्थिवः ॥६-३ ४) 
असिर्मपिः कृपिर्विद्या वाणिज्य शिल्पमित्यपि । 
पटक शरमसिद्धुयर्थ सोपायसुपदिष्टवान्‌ ॥६-३७॥ 
पंशुपालय तत्तः भोक्त गोमहिष्यादिसंग्रहः । 
वजन ऋरसस्वानां सिंहादीनां यथायथम्‌ ॥६-३ ६॥ 

' तचतः पुन्नरशतेनापि प्रजया च कलागमः । 
शुद्दीतः सुमुहीतं च कृत शिविपशत्त जने: (६६-३७ 
पुरग्मामनिवेशाश्व ततः शिल्पिजनेः कृताः । 
सखेटकर्वटाण्याश्व सत्र भरतक्तिती ॥६-श४८॥ 
क्षत्रियाः क्ष॒ततस्राणाहेश्या चाणिज्ययोगतः । 
शूद्वा: शिव्पादिसम्बन्धाजाता वर्णाक्लयोध्प्यतः ॥६-हे ६॥ 
पड्सिः कर्मंम्िरासाथ सुखितासर्थक्‍त्तया । 
प्रजाभिस्तत्सुतुएाभिः प्रोक्ते कृतयुर्ग युगस््‌ ॥६-४ ण। 


वणमीमांसा ३६४६ 


न 


अनन्तर दयाड प्रजापति ऋषभदेवने समस्त प्रजाको ज्लुधासे पीड़ित 
देखकर दिव्य आहारों द्वारा उसके कष्टकों दूर किया ॥६-३३॥ राजा 
ऋषभदेवने प्रजाकी आजीविकाकी सिद्धिके लिए धर्म, अर्थ ओर काम 
पुरुषाथके साधनरूप सब्र उपाय बतलाये ।६-३४॥ स्व प्रथम उसे सुखी 
करनेके लिए उपाय सहित अ्सि, मपि, कृषि, विद्या, वाणिज्य और शिल्प 
श्न छुद्द कर्मोंका उपदेश दिया ॥६-३५॥ अनन्तर पशुपालन और गाय, 
भस आदिके संग्रहेकी तथा सिंह आदि क्रूर जीवोंके निवारण करनेकी बथा- 
योग्य शिक्षा दी ॥६-१६॥ उनके सौं पुत्रोने ओर प्रजाव्गन कला 
शाखत्रका शान प्रात कर सैकड़ों शिल्पियोंका निर्माण किया ॥६-३७॥ पल 
स्वरूप उन शिल्पियोंने भारतभूमिमें खेट ओर कर्वंट्के साथ ग्राम और 
संनिवेशोंकी रचना की ॥६-१८॥ आपत्तिसे रक्षा करनेके कारण क्षत्रिय; 
व्यापारके निमित्से बेश्य और शिल्पकर्म आदिफे सम्बन्ध शद्ध ये 
तीन वर्ण उत्पन्न हुए ॥६-३६॥ इन छुद्द कर्मोंके आश्रयसे प्रजा ययार्थ- 
रूपमें सुखी हो गई, अतः सन्त॒ुष्ट हो उसने उस युगको कृतयुग इस नामसे 
अभिष्टित किया |६-४०॥ 
-+-हरिग्शपुराण 
भसिमपिः कृपिवियया घाणिज्यं शिल्पमेव च । 
कर्माणीसानि पोढा स्युः प्रजाजीवनहेतवः ॥ ६-१७ ध॥ 
तन्न बृत्ति प्रजानां स भगवान्‌ मतिकौशलात्‌ । 
डपादिक्षत्‌ सरायो हि स तदासीज्ञदूशुरू ॥६६-१८०॥७ 
तत्नासिकर्म सेवायां मपिलिपिविधों स्ख॒ता । 
क्ृपिभू कपणे प्रोक्ता विद्या शाखोपजीदणे ॥$६-१८१॥ 
चाणिज्यं वणिजां कम शिल्पं स्थाव्‌ करक्ोशलम । 
तच्च चित्रकलापत्रच्छेदादि बहुधा स्मतम ॥६-६८२॥ 
डत्पादिताखयो वर्णास्तदा तेनादिवेघसला । 
उन्निया वणिजः शूद्वा: दतचाणादिनश्गिणः ॥६६-६ ८३॥ 
२४ 
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ज्षत्रियाः शस््रजो वित्वमनुभूथ तदाभवन्‌ । 
, चैश्याश्व क्ृपिवाणिज्यपशुपाल्योपजीबिताः ॥ ॥ ६-१ ८७॥ 

तेपां शुश्रपणाच्छू द्वास्ते द्विधा कार्यकारवः । 

कारवो रजकाद्ाः स्वुः ततो<स्ये स्युरकारवः ॥ १६-१ ८७ 

कारवो5पि मता द्वंघा स्पृश्यास्पृश्यविकल्पततः । 

तन्नासपृश्याः प्रजाबाह्या: सपुश्याः स्थु कत्तेकादय:॥१ ६-१ ८६॥ 

यथास्व स्वोचितं कर्म प्रजा दघुरसझूरम्‌ । 

विवाहजातधि सम्वन्धव्यचहारश्न तन्‍्मतम्‌ ॥$६-१८७॥ 

यावती जगती चृत्तिः अपापोपहता च या । 

सा सर्वास्य मतेनासीत्‌ स हि घाता सनातनः ॥१६-१ ८८ा॥। 

युगादिव्रह्मा तेन यदित्थं स क्ृतों युगः । 

ततः कृतशु्ग नाम्ना सं घुराणविदों बिंदु; ॥१६-१८४॥ 

असि, मषि, कृषि, विद्या, चाणिज्य और शिल्प ये छुह कर्म प्रजाकी 

आजीविकाके कारण हैं )॥१६-१७६॥ भगवान्‌ ऋषभदेवने अपनी मतिकी 
कुशल्ञतासे इन्हीं छुद कर्मों द्वारा अपनी आजीविका करनेका उपदेश दिया 
सो ठीक ही है क्योंकि उस समय जगद्गुरु भगवान्‌ सरागी थे, वीतराग 
नहीं थे। भावार्थ--सांसारिक कार्योंका उपदेश सराग अवस्थामें ही दिया 
जा सकता है ॥१६-१८०॥ शखस्त्र लेकर सेवा करना असिकर्म है, लिखकर 
सेवा करना मषिकर्म है, खेती-बाड़ी करना कृषिकर्म है, शाख्ससे आजीविका 
करना विद्याकर्म है, व्यापार करना वाशिज्यकम है और हाथोंकी कुशलतासे 
आजीयिका करना शिल्पकर्म है। वह शिल्पकर्म चित्रकला और पत्रच्छेद 
आदिके भेदसे अनेक प्रकारका माना गया है ॥१६-१८९१,१्८२॥ अंसी 
समय आदि ब्रह्मा भगवानने तीन वर्ण उत्तन्न किए । आपत्तिसे रक्षा करना 
आदि गुणोंके कारण वे क्षत्रिय, वेश्य और शूद्र कदलाये ॥१६-१८३॥ 
जो शख्तरसे आजीविका करने लगे वे क्षत्रिय हुए, जो कृषि, व्यापार और 
पशुपालनसे आजीविका करने लगे वे वेश्य हुए और जो उनकी शुश्रषा 
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करके आजीविका करने लगे वे शुद्र हुए। शुद्रोंके दो भेद हं--काझ 
ओर अकार । धोती आदि कारु शूद्र हैं और शेप अकार शद्र हैँ ॥१६- 
१८४, १८५॥ कार शुद्रोंके दो भेद हैं--स्पृश्य और अस्पृश्य | जो प्रजा 
से बाहर रहते हैं वे अस्प्रश्य शूद्र हैं और नाई आदि स्पृश्य शुद्र हें १६- 
१८६॥| सब्र प्रजा बथायोग्य अपने अपने कर्मकोी सांकर्यके बिना करने 
लगी | विवाह, जाति सम्बन्ध और व्यवहार नियमानुसार चलने लगे 
॥१६-१८७॥| संसारमे जितनी पापरहित आजीविका थी वह्द सब भगवान्‌ 
ऋषभदेवको सम्मतिसे प्रदत्त हुईं। सो ठीक ही है, क्योंकि वे सनातन ब्रद्म 
थे ॥१६-१८८॥ युगके आदि ब्रह्मा भगवान्‌ ऋषमदेवने इस प्रकार 
थुगका निर्माण किया, इसलिए पुराणके जानकर उसे क्वतयुग इस नामसे 
जानते हैं |१६-१८६॥ 

अथाघधिराज्यमासाद नाभिराजस्य सज्नियों । 

प्रजानां पालने यज़मकरोदिति विश्वसट्‌ ॥१६-२४१॥ 

कृत्वादितः प्रजासग तद्‌ दृत्तिनियसं पुनः । 

स्वधर्मानतिवृत्त्यंव नियच्छुप्नन्वशात्‌ प्रजा: ॥६६-२४२॥ 

स्वदो्भ्या धारयन्‌ शर्ख ज्षत्रियानसजद्विभुः । 

छतत्राणे नियुक्ता हि क्न्नियाः शखपाणयः ॥६-२४३॥ 

उस्भ्यां दशयन्‌ यात्रां झ््राज्ञीद्‌ वणिज्ञः प्रभु | 

जल्स्थलादियात्राभिः तदूव॒त्तिवत्तिया यतः ॥१६-२४५४॥ 

न्यग्वृत्तिनियतान्‌ शूद्वान्‌ पदभ्यासेवारजत्‌ सुधीः । 

वर्णोत्तमेषु श॒श्नपा तदब्ृत्तिनेंकथा समता ॥६-२४७॥ 

सुखतो5्प्यापयन्‌ शास्त्र भरत: रूचयति दिजान । 

अधीत्यध्यापने दान॑ प्रतीच्चेज्यति तत्किया: ॥$६-२२६॥ 

शुद्वा श॒द्देण दोटव्या नान्‍या तां स्वां ८ नेंगमः : 

पह्टेत्‌ सवां ते व राजन्यः स्वां हिजन्मा धद्ादिच्च दा:६६-२४७ 
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७.अनन्तर राज्यके अधिपति हो विश्वस॒ष्टा भगवान्‌ ऋषभदेवने अपने 

पिता नामिराजके समीप ही प्रजा पालनकी ओर ध्यान दिया ॥१६-२४१॥ 
उन्होंने सब प्रथम प्रजाका निर्माण कर उसकी आजीविकाके नियम बनाये 
तथा वह अपने-अपने धर्मका उल्लंघन न कर सके इस प्रकारके नियन्त्रण 
की व्यवस्था कर शासन करने लगे ॥१६-२४२॥ विभुने अपनी दोनों 
भुजाओंसे शस््र धारण कर ज्षत्रियोंकी स्वना की। तात्पय यह है कि 
उन्होंने शस्त्रपाणि क्षत्रियोंकी आपत्तिसे रक्षा करनेरूप कंममें नियुक्त 
किया [१६-२४३॥ अनन्तर अपने दोनों ऊरुश्मोंसे यात्रा दिखला कर 
बैश्योंकी स्चना की, क्योंकि जल्यात्रा और स्थलयात्रा आदिसे आजीविका 
करना वेश्योंका मुख्य कर्म है |१६-२४४॥ निम्न श्रेणिकी आजीविका 
करनेवाले शूद्रोंकी रचना बुद्धिमान ऋषभदेवने अपने दोनों पेरोंसे की, 
क्योंकि उत्तम वर्णवाल्ोंकी शुश्रषा आदिके भेदसे उनकी आजीविका 
अनेक प्रकारकी मानी गई है ॥१६-२४५॥ इस प्रकार तीन वर्णोंकी 
रचना भगवान ऋषभदेवने की | तथा मुखसे शास्त्रोंको पढ़ाते हुए. भरत- 
चक्रवर्ती आगे ब्राह्मणोंकी रचना करेंगे, क्योंकि अध्ययन, अध्यापन, दान 
लेना, दान देना और पूजा करना कराना ये ब्राह्मणोंके कर्म हैं ॥१६-२४६॥ 
उन्होंने यह भी बताया कि शूद्र शूद्रके साथ विवाह करे | वैश्य चैश्या और 
शूद्राके साथ विवाह कर सकता है। क्षत्रिय उक्त दो और क्षत्रिय कन्याके 
साथ विवाह कर सकता है तथा ब्राह्मण मुख्य रूपसे ब्राह्मण और कद्ाचित्‌ 
अन्य बर्णोंकी कन्याओंके साथ विवाह कर सकता है। १६-२४७॥ 

स्वामिमां दृत्तिमुत्कम्य यस्त्वन्यां चृतक्तिसाचरेत्‌ । 

स पार्थिवेनियन्तब्यो वर्णसझ्लीणिरन्यथा ॥१६-२४म॥। 

कृष्यादिकमंपटुक च खश्टा प्रागेव सुथ्टवान्‌ । 

कमंभूमिरियं तस्मात्‌ तदासीत्तदुष्यवस्थया ॥१६-१४६॥ 

जो अपनी इस घृत्तिका त्याग कर अन्य दूत्तिको स्वीकार करता है उस 

पर राजाओंको नियन्त्रण स्थापित करना चाहिए, अन्यथा वर्णसंकर हो 
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जायगा अर्थात्‌ वर्णव्यवस्थाका लोप हो जाबगा १६-२४८॥ युगनिर्माता 
भगवान्‌ ऋषमदेवने कृषि आदि छुद्द कर्मोको व्यवस्था राज्यप्रासिके पूव 
ही कर दी थी, इसलिए उस व्यवस्थाके कारण उस समय वह कमभूमि 
कहलाने लगी ॥१६-२४६॥ 
मनुप्यजातिरेकेव जातिनामोदयोद्धवा । 
वृत्तिभेदाहिताजे दाचातुरविध्यमिहाश्नुते ॥ श८घ-४ण॥ 
ब्राह्मणा घतसंस्कारात ज्षत्रियाः शखधारणात ॥ 
चणिजोड्थाजनानन्यायात्‌ छद्ठा न्‍्यम्वृतिसंप्रयान । 
जाति नामकमके उदयसे उत्पन्न हुई मनुप्य जाति एक हो पिर 
भी आजीविकाके भेदसे होनेवाले भेदोंके कारण बह इस लोकर्म चार 
प्रकारकी हो गई है ॥१८-४५॥ बतोंके संस्कारसे ब्राशणश, शब्दोदे धारण 
करनेसे क्षत्रिय, न्यायपू्वक अर्थका अ्रजंन करनेसे वैश्य गौर निम्न प्रेगी 
को आजीविकाका श्ाश्रय लेनेसे शूद्र कहलाते हूँ ३८-४६॥ 
गुरोरनुज्लया लब्धधनधान्यादिसग्पदः । 
पृथवक्तत्तालयस्यास्य घृत्तिवर्णाप्तिरिप्यते ॥श८-६३ ७] 
घन-धान्य ग्रादि सम्पदा और मकान मिल जाने पर पिताकों दाज्ञासे 
अलगसे ग्ञाजीविका करने लगनेको वणुल्लाभ वहते हूँ ॥३८-१३ &|। 
सृप्टयन्तरमतो दूर अपास्य नयतच्दवित्‌ । 
जनादिद्नत्रिये! रा घर्मंसुष्टि प्रभावयेत्‌ ॥४०-१८६४६॥ 


६॥ 


हू २ 


5 


तीथंक्न्निरियं रुएा धर्मस्ष्टि: सनातनी । 
तां संध्िताननूपानेव रष्हित्न प्रकाशयेत्‌ ॥४०-१६०॥ 
नय झोर तत्वका जाननेवाह्या हिज दूसरोक्के द्वारा रची हुई खट्टियो 
दूरसे ही त्यागकर अनादि ज्षुतियोक्त द्वारा रची गई पर्मंदट्टि वी 
रे ||४०-१८६॥ ठथा इस सूष्टिवा आया लेनेदाल गायों पद 


न कि ल्‍्‌ ः 


क्ह्वः >फे ऐन विखलावे कि दीपगोेके हाग पसची गई पट ुर्मदा्र 
हटबार खाक एत॒ दिखलाब के दाध्हुरका दाग रचा गह ८हू मद: 
प््ि 
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तेनासिन्‌ भारते वर्ष घरंती्थप्रवतने । 
ततः कृतावतारेण ज्ञान्नसर्ग: प्रवत्तितः ॥४२-६॥ 
तत्कथथं कर्मभूमित्वादयस्वे द्वितयी प्रजा 
कतंव्या रक्षणीयेका प्रजान्या रक्षणोद्यता ॥४२-१० 
रक्षणाभ्युद्यता येअत्र ज्षत्रियाः स्युस्तदन्वयाः । 
सोजञ्न्वयो5नादिसन्तत्या बीजबृक्षचदिप्यते ४३-१ १॥ 
विशेपतस्तु तत्सगः क्षेत्रकारूव्यपेज्ञया । 
तेपां समुचिताचारः प्रजाथ न्यायबृत्तिता ॥४२-१२॥ 
धर्मतीर्थकी प्रद्गतिके लिए इस भारतवपमें जन्म लेकर भगवान्‌ 
ऋषभदेवने क्षत्रियोंकी यह साष्टि चलाई ।४१-६॥ क्योंकि कर्मभूमिज 
होनेसे वर्तमानमें दो प्रकारकी प्रजा पाई जाती है। एक वह जो रक्षा 
करने योग्य होती है और दूसरी वह जो रक्त करनेमें उद्यत होती 
है ॥४२-१०॥ जो रक्षा करनेमें उद्यत होते हैं डनकी परम्पराको क्षत्रिय 
कहते हूँ । बीज-इक्षके समान उनकी वह परम्परा अनादिकालसे चल्ली आ 
रही है ॥४२-११॥ विशेषता इतनी है कि देश और कालकी अपेक्षा 
उनकी सृष्टि होती है| प्रजाके लिए न्यायवृत्तिका आहूृम्बनन लेना ही 
उनका समुचित आचार है ॥४२-१२॥ 
--महा पुराण 
वर्णाकृत्यादिभेदानां देहेडस्मिन्नप्यद्शनात्‌ । 
ब्राह्मण्यादिषु झाद्वाय्येगेभाधानअद्शनात्‌ ॥७४-४६१॥ 
नास्ति जातिक्ृतो भेदो सनुष्याणां गवाश्ववत्‌ । 
आक्ृतिग्रहणात्तस्मादन्यथा परिकरुष्यते ॥७४-४४६२॥ 
जातिगोन्नादिकर्माणि शुक्लूध्यानस्य हेतवः । 
येषु ते स्युखयो वर्णाः शेपा: श्द्वाः प्रकर्तिताः ॥७४-४ ६ ३॥ 
अच्छेदो मुक्तियोग्यायाः विदेहे जातिसन्ततेः | 
तद्वेतुर्नामगोन्राव्यजीवा विच्छिन्नसस्भवात्‌ ॥0४--४६ ४॥ 


घणमीमांसा 


न 


(ऊ 
लि] 


शेपयोस्त चतथ स्थात्काल तउज्ासिसम्तनि: 
एवं बणब्रिभागः स्थान्मनप्येप जिनागस ॥७४- ४४ 
श्स शररम बणु तथा आकइृतिकी अपन्ना कुछ भी भद्र देखनेमं नहीं 


आता | आर ब्राहयगी आदिम शुद्रके द्वारा गमधारगा किया जाना दस 


जाता है |७४-४६१॥ तथा मनुप्योमि गाय और अश्वकके समान ज्ञानिक्नत 
कुछ भी भेद नहीं है। यदि आक्तिमें भेद्र हाता दो जानिद्नद भेद्र माना 
| पि हे 


जाता। परन्तु ब्राशगण, ज्षात्रय ये आर शूद्म आदत शद नह 
खतः उनमे जातिको कल्पना करना शच्यथा £ं ॥०८-८१२॥ ई 


जातिनामकम और गोत्रकम शुक्लमभ्यानके कारण है थे जियगा # चार 
शेप शद्ध कहे गये हैं ॥७४-४६३॥ विदेश इंजमें साय बोष: 


जातिसन्ततिका विच्छेद नहीं होता, बयोंकि बपर सनिदेह्य शा सन्त 
याग्य नामक आर गोत्रवमसे युक्त जीवोकी निरणर एछदचि ता वसा 
ह ॥७४-४६४॥ परखु भरत आर ऐशसबत शाोनमे आम 

मक्तियोग्य जातिसन्तति पाई जाती है । जिनागमर्भे सदापग कं 


रे 


श्सप्रधार बतलाया गया ६ ॥७४-४ ६४॥। 


लोवाः पग्राह्मगक्षत्रियवश्यदश द्रारतरत्मिन नदी लोडिंक: छाचार हृतन 
र श 
सम्बमस्ध। । "' तरशनघाति ।'*'तन्‍्मा पं सधगाकाया ने दालम्प्म 


< 
द्राशण, जुनिय, बशय ओर शूर् इनको हाक मंशा है छोर इनमे 


5 त 


एभयाले थ्रादारदी ढोकिक दादार बतदे ह एस पा गमग्शन5 


५ अल 50, 
हा 
ज्निः दःए्एपट्मसाए तलादादासाहलणशा सझबदाद । 
दर 2. 22 धर 

हिहेशा पशाप्रया: एए। ऊाददारपदाददाः रा १5 | ६८5-:३ ६! 
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पक है हि 
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प्रतिनो घाह्मणाः प्रोक्ता: क्षत्रियाः क्षत्तरक्षिण: । 
चाणिज्यकुशला चेश्याः झुद्भाः प्रेपणकारिण: ॥१८-६६॥ 


ब्रतोंका पालन करनेवाले ब्राह्मण कहलाये, आपत्तिसे रक्षा करनेवाले 
क्षत्रिय कहलाये, व्यापारमें कुशल वैश्य कहलाये और सेवकका कर्म करने- 

वाले शुद्र कहलाये ॥१८-६६॥ ५ 
--धमपरीक्षा 


द्वी हि धर्मों गृहस्थानां लोकिकः पारछौकिकः । 
लोकाश्रयो भवेदाद्यः परः स्यादागमश्रयः ॥ 
जातयो5तादयः सर्वास्तत्करियापि तथाविधा । 
श्रुतिः शाख्रान्तरं वास्तु प्रसाणं कान्न नः क्षति: ॥ 
स्वजात्येव चिशुद्धानां वर्णानामिह् रत्नवत्‌ । 
तत्क्रियाविनियोगाय जैनागसविधिः परम ॥ 
यज्भवश्रान्तिनिमु क्तिहेतुधीस्तत्र दुलूभा । 
संसारब्यवहारे तु स्वतःसिद्ध बुथागमः ॥ 

सर्च एव हि जैनानां प्रमाणं छोकिको विधि: । 
यत्र सम्यवत्वहानिन यत्र न घतदूपणम्‌ ॥ 


गृहस्थोंका धर्म दो प्रकारका है--लौकिक और पारत्लौकिक | छौकिक 
धर्मका आधार लोक है और पारलौकिक धर्मका आधार आगम है। सत्र 
जातियाँ ( ब्राह्णादि ) और उनका आचार-व्यवहार अनादि है। इसमें 
वेद और मनुस्मति आदि दूसरे शास्त्रोंको प्रमाण माननेमें हमारी 
( जैनोंकी ) कोई हानि नहीं है । रत्नोंके समान वर्ण अपनी अपनी जातिके 
आधारसे ही शुद्ध हैं। उनके आचार-व्यवहारके लिए जैन आगमकी 
विधि सर्वोत्तम है, क्योंकि संसार भ्रमणसे मुक्तिका कारण वर्शाश्रमघर्मको 
मानना उचित नहीं है और संसारका व्यवहार स्वतःसिद्ध॒ होते 
हुए. उसमें आगमकी दुद्दई देना भी व्यर्थ है। ऐसी सच लौकिक विधि 


न» ० 
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जिसमें सम्यक्त्वकी हानि नहीं और ज्तोंमें दूषण नहीं आता, जैनोंको 
प्रमाण है । 


+>यशस्तिलूकचम्पू आश्वास ८ पु० ३७३ 


चत्वारो बेदा; शिक्षा कल्पो व्याकरण निरुक्त छुन्दों ज्योतिरिति 
पडड्भानीतिहासपुराणमीमांसान्यायधमशास्त्रमिति चतुद॒शविद्यास्थानानि 
च्रयी ॥१॥ त्रयीतः खलु वर्णाश्रसाणां धर्माघसेब्यवस्था ॥२॥ स्वपत्षा- 
नुरागप्रदृत्या सर्वे समवायिनो लोकव्यवहारेप्वधिक्रियन्ते ॥शे॥ घम्मे- 
शासत्राणि स्टृतयो वेदाथसंग्रहाद्ददा एवं ॥४॥ अध्ययन यजनं दान त 
विप्र्ञषन्नियवेश्यानां समानो ध्ंः॥७॥ त्रयो वर्णा ट्विजातयः ॥६॥ अध्यापनं 
याजन प्रतिग्रहो ब्राह्मणानामेव ॥७॥ भूतसंरक्षणं शख्॒जीवर्न सम्पुरुषो- 
पकारो दीनोद्धरणं रणेड्पलायनं चेति कत्रियाणाम्‌ ॥८॥ वारताजीवन- 
मावेशिकपूजन सन्रप्रपापुण्यारामद्यादानादिनिर्मापणं च विशाम्‌ ॥६॥ 
ब्रिवणोंपजीव्ं कारुकुशीलवकर्म पुण्यपुटवाहन॑ च झाद्घाणाम्‌ ॥१०॥ 
सकृत्परिणयनब्यवहाराः सच्छूद्वाः ॥११॥ जभाचारानवदत्व॑ शुचिरुपस्कार 
शारीरी च विशुद्धिः करोति झूद्दमपि देवद्ठिजतपस्विपरिकर्मसु योग्यम्‌ 
॥१२।॥ आनुशंस्यमस्पाभापित्व॑ परस्वनिवृत्तिरिच्छानियमः प्रतिलोमा- 
विवाहो निसिद्धासु च ख्रौपु अह्मयचयमिति सर्वेपां समानो घममः ॥4३॥ 
आदित्यावलोकनवत्‌ धर्म: खल सवंसाधारणो । विशेषानुष्टाने तु नियमः 
॥६४॥ निजागमोक्तमजुष्ठानं यतीनां स्वो धर्म: :॥६७॥ स्वघर्मव्यतिक्रमेण 
यतीनां स्वागमोक्तं प्रायश्वित्तम्‌ ॥१६! यो यस्य देवस्य भवेछुद्धावानू स 
ते देवं प्रतिष्टापयेत्‌ ॥१5॥ अभवत्या पूजोपचारः सद्यः शापाय ॥६८॥। 
वर्णाप्रमाणां स्वाचारप्रच्यवने त्रयीतो विद्युद्धिः ॥१&॥ 


बे गा औ 


चार वेद हँ। शिक्षा, कल्प, व्याकरण, निदक्त, छुदन आ 
छुट्ट उनके अज्ग हैं। ये दस तथा इतिह्यत, पुराण, मोर्मांता, न्याय झोर 
जे /> डे झ्ह्लात 7 लक नल 
घधमशात्न ये चोद॒ट विद्यास्पान चयी कहलात है ॥१॥ चर्यीशि अआन्‍ुसा 


ह- 
०-5 के पु 
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वर्ण और आश्रमोंके धर्म और अधर्मकी व्यवस्था होती है ॥श॥ अपने 
अपने पक्षुके अनुरागके अनुकूल प्रद्गत्ति करते हुए. समस्त लोकव्यवहारमें 
सभो धर्मवाले मिलकर अधिकारी होते हैं ॥३॥ स्मृतियाँ धर्मशात््र हैं। 
वे वेदार्थका संग्रह करके बनी हैं, इसलिए वेद ही हैं ॥४॥| अध्ययन, यजन 
ओर दान ये ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैश्यवर्णे समान धर्म हैं ॥५॥ तीन 
वर्ण द्विजाति हैं ॥६॥| पढ़ाना, पूजा कराना और दान लेना ये ब्राह्मणोंके 
मुख्य कर्म हैं ॥७॥ प्राणियोंकी रक्ता करना, शत्त्रद्वार आजीविका करना, 
सज्जनोंका उपकार करना, दीनोंका उद्धार करना और रणसे विमुख नहीं 
होना ये क्षत्रियोंके कर्म हैं ॥८॥ कृषि आदिसे आजीविका करना, निष्कपट 
भावसे यज्ञ आदि करना, अन्नशाल्ा खोलना, प्यायुका प्रचन्ध करना, धर्म 
करना और वाटिका आदिका निर्माण करना ये वैश्योंके कर्म हैं ॥६॥ 
तीन वर्णोके आश्रयसे आजीविका करना, बढ़ई आदिका कार्य करना, 
सत्यगान और भिक्नुओंकी सेवा सुश्रृषा करना ये शूद्धोंके कर्म हैं।।१०॥ जो 
(कन्याका) एक विवाह करते हैं वे सच्छूद्र हैं ॥११॥| जिनका आचार निर्दोष 
है, जो ग्रह, पात्र और वस्त्र आदिकी सफाई रखते हैं तथा शरीरको शुद्ध 
रखते हैं वे शूद्र होकर भी देव, छ्विज ओर तपत्व्ियोंकी परिचर्या करनेके 
अधिकारी हैं ॥१२॥ क्रूर भावका त्याग अर्थात्‌ अहिंसा, सत्यवादिता, 
पर धनका त्याग अर्थात्‌ अचौये, इच्छापरिप्राण, प्रतिल्षोभ विवाह नहीं 
करना और निषिद्ध स्त्रियोंमें ब्रह्मचये रखना यह चारों वर्णोंका समान 
धर्म है ॥१३॥ जिस प्रकार सूर्यका दशन सबको समानरूपसे होता है उसी 
प्रकार अहिंसा आदि धर्म सबके लिए साधारण है। मात्र विशेष घर्म (अलग 
अलग वर्णके कर्म) अलग अलग है ॥१४॥ अपने आगमके अनुसार 
प्रवृत्ति करना यतियोंका स्वधर्म है ॥॥१५॥ अपने धर्मसे विरुद्ध चलने पर 
यतियोंकी अपने अपने आगमके अनुसार प्रायश्वित होता है ॥१६॥ जो 
पुरुष जिस देवका श्रद्धालु हो चह उस देव की प्रतिष्ठा करे ॥१७॥ भक्तिके 
बिना की गई पूजाबिधि तत्काछ शापका कारण होती है ॥१८॥ वर्ण 


वणमीमांसा ३७६ 


ओर आश्रमवालोंके अपने अपने आचारसे च्युत होने पर त्रबीके अनुसार 
शुद्धि होती है ॥१६॥ 
-+नीतिवाक्यासझ्ृत त्रयीसमुद्देश 
ब्राह्मणक्षत्रियवेश्यज्यूदाश्च वर्णा: ॥६॥ 
ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य ओर शूद्र ये चार वर्ण हं ॥६॥ 
--+नीतिवाक्याम्त्त विद्यायृद्धसमुद्देश 
स देशोउनुसतब्यो यत्र नास्ति वर्णशशंकरः ॥७७॥। 
जिस देशमें एक वरणुका मनुष्य दूसरे वर्णका कर्म नहीं करता है उस 
देशमें रहना चाहिए। ह 
--नीतिवाक्याम्त सदाचारसमुद्देश 
पट्कमंजीवनोपाय सन्नियुज्याकुलाः प्रजाः । 
येन कल्पद्दमापाये कल्पवृक्तायितं पुनः ॥३-७णा। 
आदिनाथ जिनेन्द्र कल्पबृक्ञोंका अभाव होने पर आजीविकासे आहकुल 
हुई प्रजाको आजीविकाके उपायरूप छुद् कर्मोंमें लगाकर स्वयं कल्पवृत्ञफे 
समान सुशोभित होने लगे ॥|३-५५॥ 
--वर्धमानचरित 
“हट चरु बंभणु वइसु हड खत्तिड हड सेसु' अहं चरो विशिष्टो ्राह्मणः 
शहं वेश्यो वणिक्‌ वहं ज्षत्रियो5हं शेपः झूदादिः। पुनरुच क्थनूतः ? 
पुरिसु णंसड इृत्थि ह॒ड मण्णइ मूह विसेसु' पुरुषों नपुंसकः खोलिड्ोडहं 
मनन्‍्यते मूढो विशेष॑ ब्राह्मगादिविशेषमिति । इृदमतन्र तात्पर्यंमू-- 
यत्निश्वयनयेन परमात्मनो भिन्नानपि कर्मजनितान्‌ ब्राह्मणादिनेदान 
स्वप्रकारेण हेतुभूतानपि निश्चयनयेनोपादेयनते वीतरागसदान्देकस्व॒मावे 
स्वशुद्धाप्मनि योजयति सम्बद्धान्‌ करोति । को5सोी क्धंनूतः ? लकज्ञान- 
परिणतः स्वशुद्धाव्मतत्व भावनार हिती मृदात्मेति ॥८$॥॥ 
आशय यह है कि यद्यपि ये ब्राह्मण आदि भेद कमझे निमिचसे 
उत्नन्‍न हुए हूं पिर भी जो आत्मा झअज्ञानी शर्थाव अपने शुद्ध आत्म- 


९ कप गे €्‌ 
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तत्वकी भावनासे रहित है वह इन सत्र भेदोंकी उपादेयरूप सदा आनन्द 
स्वभाव बीतराग आत्मतत्वके साथ सम्बद्ध करता है। अर्थात्‌ इन 
ब्राह्मणादि भेदोंकी आत्मा मानता है ॥८१॥ 

अप्पा वंभणु बइसु ण वि ण वि खत्तिडउ ण वि सेसु । पुरिसु णंसउ 
इत्थि ण वि? जात्मा ब्राह्मणो न भवति, वैश्यो४पि नेच, नापि क्षत्रियों, 
नापि शेपः शूद्वादिः, पुरुषनपुंसकस्रीलिड्ररूपो5वि नेव । तहिं किंशिष्टः ? 
'गाणिड सुणइ असेसु' ज्ञानी ज्ञानस्वरूप आत्मा ज्ञानी सन्‌ कि करोति [ 
भजुते जानाति। कमर ? भशेप॑ वस्तुज्ञातं वस्तुसमूहमिति । तथथा--- 
यानेव ब्राह्मणादिवर्णमेदान्‌ पुढिलज्ादिलिज्षसेदान्‌ व्यवहारेण परमात्स- 
पदार्थादभिन्नान्‌ शुद्धूनिश्चयेन भिन्नान्‌ साक्षादेयभूतान्‌ वीतरागनिर्विकत्प- 
समाधिच्युतो बहिरात्मा स्वात्मनि योजयति तानेव तद्दिपरीतभावना- 
रतोडन्तरात्मा स्वशुद्धात्मस्वरूपेण योजयतीति तात्पर्याथं: ॥८६॥ 

तात्यय यह है कि ये ब्राह्मण आदि जितने वर्णभेद हैं और पुल्लिज्ञ 
आदि लिक्ञभेद हैं वे उपचरित असदभूत व्यवहारनयक्री अ्रपेज्ञा जीवसे 
अभिन्‍न होकर भी निश्चयनयसे जीवसे मिन्‍न और हेय हैं। किन्तु वीतराग 
निर्विकल्प समाधिसे च्युत हुआ यह बहिरात्मा उन सब भेदोंकी आत्मामें 
घटित करता है। यह इस मिथ्यादृष्टि जीवका महान्‌ अज्ञान है ॥ै८७॥ 

“--परमात्मप्रकाश बल्मदेव टीका 


(५ ७. $+ 
आह्यणदणमामासा 
द्विजातयो मुख्यतया नुलछोके तद्दाक्यतो छोकगतिः स्थितिश्र । 
देवाश्व तेपां हवनक्रियामभिस्तृध्ति प्रयान्तीति च छोकवादुः ॥र२प्या 
संसारमें यह किंवदन्ती चली आ रही है कि मनुष्योंमें ब्राह्मण सर्वत्र 
श्रेष्ठ हैं। उनके उपदेशसे ही लोकव्यवहार चलता है, मर्यादा निश्चित 
होती है और उनकी हवनक्रियासे देवगण तृप्तिको प्राप्त होते हैं ॥रप्ा। 


ब्राह्मगचर्णमी सांसा श्८ 


पत्नाणि पुष्पाणि फलानि गन्धान्वस्त्राणि नानाविधभोजनानि । 

संगृह्य सम्यग्बहुसिः समेताः स्वयं द्विजा राजायृहं प्रयान्ति ॥३६॥ 

प्रवेष्टुकामाः ज्षितिपस्य वेश्मद्वास्स्थेनिरुद्धा: क्षणमीक्षमाणाः । 

तिष्टन्त्यभद्दाः करुणं घ्रुवाणा नाले किसमेतत्परिभूतिमूलम्‌ ॥8०॥ 

किन्तु जन्न ये ह्विज पत्र, फूल, फल, गन्ध, वस्त्र और नाना प्रकारके 
भोजनोंको संग्रह कर इन्हें लेकर स्वयं राजमहलमें प्रवेश करते हूँ तो 
द्वारपालके द्वारा ये दीन बाहर ही रोक दिये जानेपर प्रतीक्षा करते हुए वहीं 
खड़े रहते हैं और भीतर प्रवेश करनेके लिए गिड़गिड़ाने लगते हैं। 
क्या उनका यह पराभव उसके मूल कारणोंकी बतलानेके लिए पर्यात नहीं 
है २६-३०॥॥ 


यदीश्वरं प्रीतिमुख त्वपश्यंस्ते मनन्‍्यते भूततलराज्यलाभम्‌ । 

पराडमुखश्चेन्नूपतिस्तथेव राज्याद्विनष्टा इव ते भवन्ति ॥३५॥ 

किसी प्रकार भीतर प्रवेश करके यदि राजाको प्रसन्न देखते हैं तो 
अपनेको ऐसा मानने लगते हैं कि पथिवीका राज्य हो मिल गया है और 
कदाचित्‌ राजाको अपनेसे प्रतिकूल पाते हैं तो समझते हैं कि मानों 
प्थिवीका राज्य ही चल्ला गया है ॥३१॥ 

भवन्ति रोपान्नृपतेद्विंजानां दिशो दुश प्रज्वलिता इवात्र । 

द्विजातिरोपाननपतेः पुनः स्याउ्धज्ञातकस्नेह इवाश्मएप्ट ॥३२॥ 

राजाके रोषवश वे ऐसा अनुभव करने लगते हूँ कि मानो उनके चारों 
ओर दशों दिशाएँ ही प्रज्वलित हो उठी ६ और यदि सब्र ब्राह्मण 
मिल्नकर यष्ट हा जाते हूँ तो राजाके लिए उसका उतना ही प्रभाव होता 
है जितना कि भिलवेके तेलको पत्थरके ऊपर बह्यानेका होता है ॥६२॥ 

ये निग्नहानग्रहयोरशक्ता द्विजा वराकाः: परपोष्यजीवाः: । 

सायावना दानतमसा नृपभय: कथ चअचन्त्यत्तमज्ञात यस्त ॥३६३॥। 

जो द्विज दूसरोंका निम्रद और झनुम्रह करनेगे असम ४ 
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विद्याक्रियाचारुगुणः प्रहोणो न जातिसात्रेण भवेत्स विप्रः । 
ज्ञानेन शीलेन गुणेन युक्त तं ब्राह्मणं ब्रह्मचिदों बदुन्ति ॥४३॥ 
जो विद्या, क्रिया और गुणोंसे हीन है व जातिमात्रसे ब्राह्मण नहीं 
हो सकता । किन्तु जो शान, शौल और गुणोंसे युक्त है, ब्रह्मके जानकर 
पुरुष उसे ही ब्राह्मण कहते हैं ||४३॥ 
व्यासों चसिष्ठ: कमठश्च कण्ठः शक्व्युद्गसो द्रोगपराशरो च । 
आचारवन्तस्तपसाभियुक्ता ब्ह्मत्वमायुः प्रतिसम्पदासि: ॥8४॥॥ 
व्यास, वशिष्ठ, कमठ, कएठ, शक्ति, उद्गम, द्रोण और पाराशर ये 
सत्र आचार और तपरूप अपनी सम्पत्तिसे युक्त होकर ही ब्राह्मणत्तवको 
प्रात्त हुए थे ॥४४॥| 
--चरांगचरित सर्ग २५ 
वर्णन्रयस्थ भगवान्‌ सम्भवो से त्वयोदितः । 
उत्पत्ति सूत्नकण्ठानां: ज्ञातुमिच्छामि साम्प्रतस ॥४-८६॥। 
प्राणिधातादिक कृत्वा कर्म साधु जुगुप्सितम । 
परं बहन्त्यसी गये घर्मप्रापिनिमित्तकम्‌ 8-८७॥। 
तदेपां विपरीतानां उत्पत्ति वक्‍तुमहसि । 
कथं चैपां गृहस्थानां सक्तो लोकः प्रवतंते ॥४-८८।। 
एवं एशे गणेशोध्साविदं चचनमत्रवीत्‌ । 
कृपाड्गनापरिष्वक्तहद्योद्तमत्सरः ॥॥४-८६॥ 
है भगवन्‌ आपने मुझे तीन वर्णो' की उत्पत्ति कही। इस समय में 
सूत्र कण्ठोंकी उत्पत्ति कैसे हुई यह सुनना चाहता हूँ ॥४-८६॥ क्योंकि ये 
धर्म ग्रासिका निमित्त बतल्ला कर साधुओओंके द्वारा निन्‍्दनीय कहे गये प्राणिघात 
आदि कम करके भी गर्विष्ठ हो रहे हैं।।४-८७)| इसलिए विपरीत आचरण 
करनेवाले इनकी उत्पत्तिका कारण जानना चाहता हूँ । रहस्थ होते हुए 
भी जनता इनकी मक्ति क्‍यों करती है यह मी जानना चाहता हूँ॥४-८८॥ 


ब्राह्मगवर्णमी माँसा श्पण 


राजा श्रेणिकके इस प्रकार पूछने पर कृपारूपी अद्धनासे आश्लिए्ट चित्त 
होनेसे मात्सय रहित गीतम गणधर इस प्रकार कहने लगे ॥८६॥ 


कप 


श्नकी 


श्रेणिक श्रुयतामेपां थथा जातः समुदूभवः । 
विपरीतप्रवृत्ती नां मोहावएब्चचे तसास्‌ ॥॥४-६ ०।। 
साकेतनगरासनने प्रदेशे प्रथमो जिनः । 
आसांचक्रेबन्यदा देवतियंग्सानववेष्टितः ॥४-६ १॥। 
ज्ञात्वा त॑ भरतस्तुषो ग्राहयित्वा सुसंस्क्ृतम्‌ । 

अन्न जगाम यत्यथ बहसेद॒प्रकल्पितम्‌ ४-६ २॥॥। 
प्रणस्थ च जिन सकक्‍त्या समस्तांश्च दिगम्बरान्‌ । 
अमी करद्दयं कृत्वा चाणीमेतां प्रभापत्त ४-६१॥। 
प्रसाद भगवन्तो से कतुसहंथ यादिता: । 

प्रतीच्छुत मया भिक्ठां शोभनाम्ुुपपादिवाम्‌ ॥४-६४॥ 
इत्युक्ते भगवानाह भरतेयं न कछपते । 

साधूनामीद्शी भिक्षा य॑ तदुद्देशसंस्क्ृता ॥९-६४७।॥ 
एवे हि तृष्णया सुक्ता निर्जितेन्द्रियशन्नवः । 
विधायापि बहून्मासानुपवालं महागुणाः ॥॥४-६ ६॥। 
भिक्तषां परिग्रहे लब्धां निर्दोपां मौनमास्पिताः । 

भुक्कन्ते प्राणशत्यथ प्राणा घमस्य हेदवः ॥॥४-६७॥। 
घ्म चरन्ति मोज्ञाथ यत्र पीडा न विदते 
कथशिद॒पि सत्तवानां सब्णं सुखमिच्छुताम्‌ ॥४-६८॥। 


ऐ श्रेणिक ! विपरीत प्रवृत्ति करनेवाले और मोहसे आविए दित्तवाले 
त्पत्ति जिस प्रकार हुईं कहता हैँ, सुनो ६०॥| किसी दिन देव 


तियश्व और मनष्योंसे वेष्टित प्रथम जिन ऋषमदेव आअवोध्या नगरोके 
समीपवर्ती प्रदेशमें विराजमान थे ॥६१॥ उस समय इस बृत्तझी। जानकर 
भरत चक्रवर्तों सन्‍्त॒ष्ट हो यतियोवेः लिए उत्तम प्रकारसे तयार किया गया 


हक 
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अनेक प्रकारका भोजन लेकर वहाँ गये ॥६२॥ तथा निनेन्द्रदेवको और 
समस्त दिगम्बर साधुओंको दोनों हाथोंसे तीन आवत ब भक्तिपूर्वक नमस्कार 
कर यह बचन बोले ॥६३॥ है भगवन्‌ हमारे ऊपर कृपा कर तैयार की गई 
उत्तम भिक्ताको अहण कीजिए ॥६४॥ भरतके द्वारा ऐसी प्रार्थना करने 
पर भगवानतने कहा हे भरत | साधुओंके उद्देश्यसे बनाई गई भिक्ता वें 
अहण नहीं करते ॥६४)॥ महागुणवाले वे अनेक महीनों तक उपवास 
करके भी तृष्णा रहित और इन्द्रियविजयी बने रहते हैं ॥६६।। केवल 
नवधा भक्तिपूर्वक प्राप्त हुई निर्दोष भिन्षाकों ही अहण करते हैं, क्योंकि 
प्राण धर्म प्रासिमें हेतु हैं ६७॥ मोक्षकी इच्छासे वे उस घर्मका पालन 
करते हैं जिसमें सुखके इच्छुक प्राणियोंको किसी प्रकारकी पीड़ा नहीं 
होती ॥६८॥ 

श्रुत्वा तद्चनं सम्राडचिन्तयदिद्‌ चिरस्‌ । 

अद्दो चत्त महाकष्ट जैनेश्वरमिदं श्तस ॥॥४-६ ६॥। 

तिए्ठन्ति मुनयो यत्न स्वस्मिन देहेडपि निःसए्ूहा: । 

जातरूपधराः घीराः शान्तप्रशमसूतेयः 8--१००॥ 

इदानीं भोजयास्येतान्सागारब्रतसाभितान्‌ । 

लक्षणं हेमसूत्रेण कृत्वेतेन महान्घसा ॥४-१०१॥ 

प्रकाममन्यदष्येश्यो दार्न यच्छामि भक्तितः । 

कनीयान्‌ झुनिधरसंस्य धर्मोड्मीसि: समाश्रितः ॥४-१०२४ 

सम्यस्दष्टिजनं सर्व ततोसोौ घरणीत्तले । 

स्यमन्त्रयन्महावेरेः घुरुषे: स्वस्य सम्मतैः ४-१ ०३॥ 

ये वचन सुनकर मरत चक्रवर्ती विचार करने लगे, अहो यह जैन दीक्षा 

बड़ी कठिन है ॥६६॥ इसे पालन करनेवाले धीर, शान्त और प्रशममूर्ति 
दिगम्बर साधु अपने शरीरमें भी निस्पद् होते हैं।१००॥ अब मैं शहस्थ ब्रत- 
को धारण करनेवालोॉको देमसूत्रसे चिह्नित कर भोजन कराऊँगा।।१०१॥ 


ब्राह्मणवणमी मांसा श्घछ 


ओर इन्हें भक्तिपूवक यथेच्छ दान भी दूँगा, क्योंकि इन्होंने मुनिर्मसे 
छोटे घर्मकी स्वीकार किया है ॥१०२॥ तदनुसार इसने अपने अत्यन्त 
क्रियाशील पुरुषोंके द्वारा सत्र प्रदेशोंके सम्यहृष्टियोंको आमन्त्रित करनेका 


आदेश दिया है ॥॥१०३॥ 


महान्‌ कलकलो जातः स्वस्थामचनो ततः । 
भो भो नरा महादानं भरतः कतुसुद्यतः ॥४-१०४॥ 


उत्तिष्टाछु गच्छासो वखरतलादिक धनम्‌ । 

आनयामो नरा झोते प्रेपितास्तेन सादरा; ॥४-१०७।॥ 

उक्तमन्येरिदं तन्न पूजयत्येप सम्मतान्‌ । 

सम्यग्दष्टिजनान्‌ राजा गमन तन्न नो ध्था ॥४-१०६॥ 

भरत महाराजका इस प्रकार निमन्त्रण मिलनेपर समस्त भूमएंडलर्मे 

महान्‌ कल्कल शब्द होने लगा। जनता एक दूसरेसे कहने लगी अद्दो भरत 
महाराज महादान करनेके लिए डद्यत हुए हैं ॥१०४॥ उठो, शीघ्रता 
करो, चलकर दानमें मिल्ली हुई वस्त्र रत्नादिक सम्पदा ले आवें। देखो न 
उन्होंने अपने आदमियोंको आदरपूर्वक आमन्त्रित करनेके लिए 
भेजा है ॥|१०५॥ कुछ भनुष्य यह भी कहने लगे कि राजा अपने 
मन्दिरमं आये हुए माननीय सम्यस्वष्टियोंका ही आदर-सत्कार करता है, 
इसलिए, वहाँ अपना जाना व्यर्थ है ॥१०६॥ 


आप ह 
ततः सम्यग्टशों याता हए परममायगता; । 
सम॑ पुत्र: कलत्रश्च पुरुषा विनयस्थिता; ९-१ ०७।। 
मिध्यादशो5पि सस्प्राप्ता सायया वसुतृष्णया । 
भवनं राजराजस्य शक्रप्रासाइससिसम ९-६०८ 
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अज्लणाप्रयचप्राहसुद्यमापाइुकुरादान: । 
डाच्चत्यल्क्षण: खदान सम्य्दध नस रकृतान ॥९२-९६०४०॥ 


न चरण, जाति भार धर्म 


भलज्षयत्सरत्नेन सूत्नरचिहंन चारुणा । 

पामीकरमयेनासी प्रवेशयदथों गुहमु ॥8-११०॥ 

मिथ्याद्शो5पि तृप्णात्तोंश्चिन्तया व्याकुलीकृता: 

जल्पन्तो दीनवाक्यानि प्रविष्टा: दुःखसागरस ॥४-१११॥ 

इस बृत्तको सुनकर खसत्रीपुत् सहित परम बविनयी सम्यग्दष्टि पुरुष बड़े 

प्रसन्न हुए ॥|१०७॥। वे तो राजमन्दिर गये ही | उनके साथ घनकी तृष्णा- 
वश मायावी मिथ्याहष्टि भी गये ॥१०८॥ किन्तु राजाने आँगनमें बोए गये 
जौ, धान्‍्य, मूग और उड़द आदिके उगे हुए सचित्त अंकुरों द्वारा सब 
सम्यग्हष्टियोंकी पहिचानकर उन्हें ही सुन्दर स्वर्णणुज्से विभूषितकर महत्तमें 
प्रवेश कराया ॥१०६, ११०॥ इससे अत्यन्त लोभी मिथ्यादृष्टि मनुष्य 
गआ्राकुलतासे पीड़ित चित और खेदखिन्न हो दीन वचन बोलने 
लगे ॥१११॥ 

ततो यश्रेप्सित दान अरावकेश्यो ददौ नूपः । 

पूजितानां च चिन्तेयं तेपां जाता दुरात्मनास्‌ ॥४-११२॥ 

वर्य केषपि महापूत्रा जगते हितकारिण+ । 

पूजिता यत्र नरेन्द्रेण श्रद्धयात्यन्ततुड्ञया ॥8--१ १३॥ 

चत्तस्ते तेन गबंण समस्ते घरणीतले । 

प्रवृत्तायाचितुं छोक इष्ठा द्वव्यसमन्वितम्‌ ॥४-१ १४॥ 

तत्तो मतिससुद्रेण भरताय निवेदतस | 

यथायेति मया जेने चचने सदसि श्रुतस ॥४-१ १ ७॥। 

चर््धमानजिनस्यान्ते सविष्यन्ति कले युगे । 

एसे थे सवता सूृष्टाः पाखण्डिनो महोदूताः ॥४--१ १ ६॥। 

प्राणिनों सारयिष्यन्ति धर्सबुद्धया विमोहिताः । 

महाकपायसंयुक्ता: सदापापक्रियोद्यता: ॥४-१ १ छा 

ऊुम्रन्थं वेदसंज् च हिंसाभापणतत्परम । 

चच्यन्ति कतृनिमुक्त मोइयन्तो४खिलाः प्रजा: ॥४--१ ६ ८॥ 
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महारस्मेषु संसक्ताः प्रतिग्रहपरायणा: । 

करिष्यन्ति सदा निनन्‍दां जिनभापितशासने ॥४-१ १ ध॥ 

निम्नन्धसम्रतो दृष्ठा क्रोध चास्थन्ति पापिनः । 

उपद्रवाय लोकस्य विपवृक्षा ढकुरा इंच ॥४-१२०॥ 

तछू त्वा भरतः क्रदः तान्सरान्‌ हन्तुमुद्यतः । 

आ्रासितास्ते ततस्तेन नाभेयं शरण यगता; ॥४-१२ १॥ 

यस्मान्मा हनन पुत्न ! कार्पीरिति निवारितः । 

ऋषभेण ततो याता साहना इति ते श्रुतिम्‌ ॥४-१ २२॥ 

अनन्तर राजाने श्रावकोंको दानमें इच्छानुसार घन दिया। किन्तु 

अपना इस प्रकार आदर-सत्कार देखकर उन दुरात्माओंके मनमे यह 
विचार आने लगा कि राजाने बड़ी श्रद्धासे हमारा आदर-सत्कार किया है, 
इससे जान पड़ता है कि लोकमें बड़े पवित्र ओर सबका हित करनेवाले ह्‌ 
दी हैं ॥११२-११३॥ फलस्वरूप वे गर्वित हो समस्त भूमण्डलमें जिसे धनी 
देखते थे उसीसे धनकी याचना करने लगे ॥|११४॥ यह सब देखकर 
मतिसागरने भरत महद्दाराजसे निवेदन किया कि मैंने आज समवसरणमे 
यह वाणी सुनी है कि वर्धमान जिनके बाद कलिकालमें आपके द्वारा 
बनाये गये सघ पाखण्डी ओर अ्रहृद्भारी हो जावेंग ॥११५४, ११६॥ मोह 
आर कपाय संयुक्त होकर पाप क्रियामें उन्‍्मस हो धर्मबुद्धिस प्राणियाका 
घात करने लगेंगे ||[११७|| समस्त प्रजाको मोहित करते हुए दिसाका 
व्याख्यान करनेवाले खोटे ग्रन्थ वेदको अ्रकतृक बतलावेंग ॥११८॥ 
आरम्भ प्रधान कार्योमें तत्यर रहेंगे, सबसे दान लेंगे, जिनशासनकी सदा 
निन्‍्दा करेंगे ॥११६॥ ओर निम्नन्थकी अपने सामने थआता हुआ देखकर 
क्रोध करेंगे | तातय यह हैं कि विपवक्षके अंकुरके समान ये पायी भी 
सब्र जनताका अहित करनेवाले होंगे ॥१२०॥ यह सुनकर क्ोधित हैं 
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से यह कहकर कि हे पुत्र | इन्हें मत मार उसे इस कर्मसे निव्नत्त किया । 
इसीसे वे उस समयसे 'माहन' कहे जाने लगे (१२२॥| 
--प्मचचरित पर्व ४ 


चतुर्दशभहारत्ने निधिमिनेवसियुत्तः । 

निःसपत्न त्ततश्चन्नी घुभोज चसुर्धा कृती ॥११-॥१०३॥ 
अदाद द्वादशवर्पाणि दान॑ चासी यथेष्सितस्‌ । 

लोकाय कृपया युक्तः परीक्षापरिवर्जितम्‌ ॥१ १-१०४॥ 
जिनशासनवात्सल्यभक्तिभारवशीकृतः । 

परीचय श्रावकान्‌ पश्चादू यवत्रीह्यडःकुरादिसिः ॥% १-१ ०७॥ 
काकिण्या रत्षण कृत्वा सुरतत्नयसूत्रकम । 

संपूज्य स ददो तेभ्यो भक्तिदानं कृते युगे ॥ १-१० ६॥ 
ततस्ते ब्राह्मणाः थोक्ता ब्रतिनो भरतादता; । 
चर्णत्रयेण पूर्वंण जाता चणचत्ुटयी ॥११-१०७॥ 


चीदह रत्न और नो निधियोंसे युक्त भरत चक्रवर्ती राज्यादि कार्योर्मे 
सफलता प्रास कर शच्चु रहित प्रथिवीका भोग करने लगा ॥११-१०१॥ 
उस समय उसने सब्र कृपासे प्रेरित होकर परीक्षा किये बिना लोगोंको 
बारह वर्ष तक ययेच्छु दान दिया ॥११-१०४॥ इसके बाद जिनशासनर्म 
प्रगाढ वात्सल्य और भक्तिवश कृतयुगमे उसने यत्र और धान्य आदिके 
अंकुरों द्वारा आवकोंकी परीक्षा करके तथा काकिनी रलके द्वारा उन्हें रत्न- 
तऋयसूजसे चिहित करके आदर-सत्कार पूर्वक भक्तिदान दिया ॥११-६०४, 
१०६॥ इस प्रकोर भरत चक्रवतसि आदर पाकर वें सब ब्रती श्रावक 
ब्राह्मण कहलाये । तात्पर्य यह है कि पहलेके तीन वर्णोसे उस समय सवार 


बर्ण उत्पन्न हो गये ॥११-१०७॥ कि 
“-दरिवंशपुराण 
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कृतक्ृत्यस्य त्तस्यान्तश्चिन्तेयमुद्पथत । 
पराथ सम्पदास्माकी सोपयोगा कथ्थ भवेत्‌ ॥३८-७ा। 
शासनव्यवस्था सम्बन्धी सत्र कार्य कर चुकरनेपर उनके चित्तमें यह 
चिन्ता उत्पन्न हुई कि दूसरोंके उपकारमें अपनी सम्पत्तिका किस प्रकार 
उपयोग करूँ ॥|३८-५॥। 
महामहमहं छृत्वा जिनेम्द्रस्य महोदयम्‌ । 
प्रीणयामि जगद्विश्वं विष्वक्‌ विश्वाणयन्‌ घनम्‌ ॥शे८-६॥ 
में जिनेन्द्रदेवका जीवन निर्माणमें परम सहायक महद्दामद्द यश्ष करके 
घन वितरण करता हुआ समस्त विश्वकी प्रसन्‍न करना चाहता 
हूँ ॥१८-६॥ 
नानागारा चसून्यस्मत्‌ प्रतिगृहन्ति निरपृष्ा: । 
सायारः कतमः पृज्यों धनधान्यसमगृद्धिमिः ॥३८४-७॥ 
परम निस्प्ृद मुनिनन तो हमारा धन स्वीकार दरते नटों। परन्तु 
गहस्थोंमें वे कौन णहस्थ हैँ जो सत्र घान्य आदि समृद्धिके द्वारा 
आदरणीय दो सकते हैं ||१८-७।॥॥ 
येब्णुत्रतघराधीरा घोरेया गृहमेघिनाम । 
तर्पणीया हि तेडस्मामिः ईप्सतेवसुदाह 


0 


न 
++ 


॥३८-८॥ 


जो अ्रग॒त्र॒तोंको घारण करनेवाले हैं, धोर हैँ झ्ोर गहस्थोंमें मुख्य दें 
वे हो हमारे द्वारा इच्छित घन झ्लोर सवारी थआदि देकर प्रसन्न झरने 


याग्य ६ ॥१८-८॥। 
न ( ८ हो 
एति निश्चित्य राजेन्द्र: सत्कतुसुचितानिसान । 
परोचित्तिपुराद्मास्त तदा सर्दानू महोलुझः ॥३८-६॥। 


ग प्य्य सत्ता शक्ल ब्यत्तिय रा ज्त्क मज-5 
श्स प्रकार नश्वय कर सत्यार करन दाग्प व्वादाओादा पर्दा दरन 


ल्क्त्क अ>ओ:र 
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सदाचारैनिजरिए्ट! अज्ुुजीविभिरन्विताः । 
अद्यास्महुत्सवे यूयं आयातेति प्रथक्‌-प्रथक्‌ ।शे८-१०॥ 
ओर सब्रके पास खचर भेज दी कि आप सत्र अलग-अलग अपने 
अपने सदाचारी इष्ट अनजीवी जनोंके साथ आज दसमारे उत्सव 
सम्मिलित हों ॥३८-१०॥॥ 
हरितिरडकुरैः पुष्पेः फलेश्चाकी्णमज्ञणम्‌ । 
सम्राउचीकर त्तेपां परीक्षाये स्ववेश्मनि ॥३८-११॥ 
इधर चक्रवर्तने उन सत्रकी परीक्षा करनेके लिए अपने महत्के 
प्राज्णणको हरे अंकुर पुष्प ओर फलोंसे व्याप्त कर दिया ॥३८-११॥ 
तेष्वच्नता विना सद्भात्‌ प्रावित्षन्‌ तृपसन्दिरस । 
ताननेकतः समुत्साये शेपानाहयत्‌ प्रशुः ॥३८-१२॥। 
उनमें जो अत्रती थे वे विना किसी प्रतित्रन्धके राजमन्दिरमें घुस 
आये। राजा भरतने उन्हें एक ओर करके शेष लोगोंको भीतर 
बुलाया ॥ ३८-१२॥ 
ते तु स्वव्वतसिद्धयर्थ ईहसाना महान्वयाः । 
नेपुः प्रवेशनं तावद्‌ यावदार्द्वाड-कुराः पथि ॥३८-१३॥ 
परन्तु ऊँची परम्पराको माननेवाले और अपने-अपने त्रतोंकी सफलता 
को चाहनेवाले उन लोगोंने जन्र तक मार्गमें अंकुर हैं तब तक राजमन्दिर 
में प्रवेश करनेकी इच्छा नहीं की ।|३८-१ ३॥। 
सधान्येहेरितेः कीर्णमनाक्रम्य नूपाड्रणम । 
निश्चक्रमुः कृपालुत्वात्‌ केचित्‌ सावच्यभीर॒व+ ॥।शे८-१४॥ 
पापसे डरनेवाले कितने ही छोग दयालु होनेके कारण हरे धान्योंसे 
व्याप्त राजप्राज्नणकी उल्लंघन किये विना बाहर चले गये ॥३८-१४॥ 
कृतानुबन्धना भूयश्रक्रिणः किल तेइन्तिकम्‌ । 
प्रासुकेन पथान्येन भेजुः क्रान्त्वा नुपाज़णस्‌ ॥३८-१७ा॥। 


ध्राह्मगचणमीमांसा झ््ह३ 


पु 


परन्तु चक्रवतकि पुनः आग्रह करनेपर थे अन्य प्रासुक मार्गसे राज- 
प्राक्नणको उल्लंघन कर उनके पास पहुँचाये गये ॥१८-१०॥ 


प्राक केन हेतुना यूयं नायाताः पुनरागचाः । 
केन बतेति पृष्टास्ते प्रत्यभापनत चक्रिणस्‌ ॥३८-१ ६॥। 
पहले किस कारणसे नहीं आये थे और अब किस कारणसे आये 
हो इस प्रकार चक्रव्तों द्वारा पूछे जानेपर उन्होंने प्रत्युत्तरमें कद्दा |१८-१६॥ 


प्रवाल्मपश्नपुप्पादेः पर्वणि व्यपरोपणम्‌ । 
न कल्पतेध्य तज्ञानां जन्तृनां नोउनभिद्रह्माम्‌ ३८-१ ७॥॥ 
आज पवके दिन प्रयाल, पत्र, ओर पुष्प श्रादिका तथा उनमें डलन्‍्न 
हुए निर्दोष जीबोंका विधात करना उचित नहीं हे ॥३८-१७॥ 


सन्त्येबानन्तशो जीवा हरितेष्वठ्वरादिपु । 
निगोता पति सावज्ञ देवास्मामिः श्र॒ुत॑ दचः ॥श८-१ ८।। 
हे देव हमने सबंशदेवकी वाणमें सुना है कि इन हरे अंकुर आदियें 
अनन्त निगोदिया जीव वास करते हैं ३८-१८) 


तस्मान्नास्माभिराक्रान्तं जयत्वे व्वतृगृहाज्ञणम्‌ । 
कृतो पहारमार्द्राहि: प्लुपुप्पाह कुरादिशि: ॥8८-१६।॥। 
श्सलिए हरित पल, पुष्प और अंडुरोसे सुशोभित राजप्राइगणमेंसे 
हम लोग नहों आये हैँ ॥३$८-१६॥ 


इति तद्दचनात्‌ सर्वान्‌ सोइमिनन्ध रटब्तान | 
पूजयामास रलूच्मीवान्‌ दानसानादिसत्ट्ृत्त: ॥शि८-२० । 
इस प्रकार उनके बचनोसे सन्दरए हुए सम्यिशाली भग्तने अठोरें 
टंद रहनेबाले उन सबकी प्रशंसा कर उन्हें दान मान थादि सत्यारसे 
सन्‍मानित किया ॥३८-२ ०॥| 
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तेपां कृतानि चिह्नानि सूत्रेः पद्माहयात्रियेः 
डपात्तेबहासूत्राहेः एकायेकादशान्तकैः ॥३ ८-२ १॥ 
तथा पष्म नामकी निषिसे प्राप्त हुए किन्हींको एक व्रह्मसूत्रसे, किन्हीं 
को दो ब्रह्मसूत्नोसे और किन्हींकों तीन चार आदि ग्यारह ब्रह्मय॒त्रोंसे 
चिहित किया ॥३८-२१॥ 
शुणभू सिकृताद भेदात्‌ कलुप्यकज्ञोपवीतिनाम्‌ । 
सत्कारः क्रियते स्मेपां अव्ताश्व बहिःक्ृताः ॥३८-२२॥ 
जिनकी जितनी प्रतिमा थीं उनके अनुसार यश्ञोपवीत धारण करने- 
वाले उन श्रावकोंका सत्कार किया और अन्नतियोंकी बाहर कर 
दिया ॥ ३८-२२॥ 


अथ ते कृतसम्माना: चक्रिणा ध्रतधारिणः । 
भजन्ति सम पर दाव्य लोकश्वैनानपूजयत्‌ ॥३८-२३४॥ 


इस प्रकार चक्रवतोंके द्वारा सनन्‍्मानको प्राप्त हुए वे सब ब्रती अपने 
अपने जतोंमें ओर भी दृढ़ हो गयें तथा अन्य लोग भी उनका आदर 
करने लगे ॥३८-२३॥ 
इज्याँ वर्ता च दुत्ति चव स्वाध्यायं संयर्म तपः | 
श्रुतोपासकसूत्रत्वात्‌ स तेभ्यः सम्ुपादिशत्‌ ॥३८-२४॥। 
कुलूधर्मोड्यमित्येपां भहत्पूजादिवर्णनम्‌ । 
ततः भरतराजर्पिः अन्ववोचदनुक्रमात्‌ ॥३८-२५ा 
उपासकाध्ययन सूत्रका विषय होनेसे भरतने उन्हें इज्या, वार्ता, दत्ति; 
स्वाध्याय, संयम और तपका उपदेश दिया |[३८-२४।॥ यह इनका कुल 
धर्म है ऐसा विचार कर राजर्षि भरतने उस समय उनके समक्ष अनुक्रमसे 
अहंत्यूजा आदिका व्याख्यान किया ॥३८-२५॥ 
वर्णोत्तमत्व॑ चर्णेपु सर्वेष्वाधिक्यमस्य वे | 
तेनाये श्छाधतामेति स्वपरोद्धारणच्षमः ४०-१ पर।॥। 


हि 


ब्राह्मणव्ण मीमांसा झ्६७ज 


चर्णोत्तसत्वं यद्यस्य न स्थाज्न स्यात्प्रकष्ता । 
अप्रकृएश्व नात्सानं शोधयेज् परानपि ॥४ २-१ ८३।। 
सच वर्णोंमें श्रेष्ठ होना ही इसकी वर्णोत्तम क्रिया है। इससे यह 

प्रशंसाको प्रात होता हुआ स्व और पर दोनोंका उपकार करनेमें समर्थ 
होता है |४०-१८२| यदि इसके वर्णोत्तम क्रिया नहीं है तो यह अन्यसे 
उत्छृष्ट नहीं हो सकता और जो उत्कृष्ट नहीं है वह न तो अपनेको शुद्ध 
कर सकता है और न दूसरेको ही शुद्ध कर सकता है ॥४०-१८३॥ 

स्थादवध्याधिकारे5पि स्थिरात्मा द्विजसत्तसः । 

ब्राह्मणो हि गुणोत्कर्पान्नान्यतो वधमहंति ॥8०-१६४॥ 

सवः प्राणी न हन्तच्यों ब्राह्मणस्तु विशेषतः । 

युणोत्कर्पापकर्षांस्यां वधे5पि द्ृयात्मता सता ॥8४ ०-१ ६ ७५।। 

तस्माद्वध्यतासेष पोपयेत्‌ धार्मिके जने । 

धमस्य तद्धि माहात्म्यं तत्स्थो यज्ञाभिभूयते ॥४०-१६६॥ 

तद॒भावे च वध्यत्वसयम्च्छुति स्वतः । 

एवं च सति धर्मस्य नश्येत्‌ प्रामाण्यमहतास्‌ ॥४०-१६७।॥। 

ततः सर्वप्रयत्नेन रचयो धर्म: सनातनः । 

स हि संरक्षितो रक्षां करोति सचराचरे ॥४०-१ ६८॥। 

अपने आत्मामें स्थिर हुआ उत्तम द्विज अवध्य पदका अधिकारी हैं, 

क्योंकि उसमें गु्णोंका उत्कर्ष होनेके कारण ब्राह्मण वधक्के योग्य नहीं 
होता ॥४०-१६४॥ सच प्राशियोंकों नहीं मारना चाहिए और विशेष कर 
ब्राह्मणोंको नही मारना चाहिए इस प्रकार गुणोंके उत्कर्ष और आअपकपके 
कारण वघ भी दो प्रकारका माना यया है |४०-१६४॥ इसलिए धार्मिक 
मन॒ष्वोंनें यह अपनी अवध्यताको पृष्ठ करे | वह धर्मका ही माहाल्य हैं जो 
इस घमममें स्थित रहकर किसीसे तिरस्कृत नहीं होता |॥४०-१६६॥ यदि 


वह अपनी अवध्यताको पुष्ट नहीं करेगा तो सब्र तरहसे यह दब्प हो जायगा 
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ओर ऐसा होने पर अरिहन्तदेवके घर्मकी प्रमाणता नष्ट हो जायगी 
|४०-१६७॥| इसलिए, सब प्रकारके प्रयत्न करके सनातन धर्मकी रखा 
करनी चाहिए, क्योंकि उसकी अच्छी तरहसे रक्षा करने पर वह चराचर 
की रक्चा कर सकता है [[४०-१६८॥ 


स्याददण्ड्यत्वमप्येवसस्थ घर्से स्थिरासनः । 
धर्मस्थोी हि जनोउन्यस्य दण्डप्रस्थापने प्रभु; ॥8४०-१६६॥ 


तद्धमस्थीयमाम्नाय भावयन्‌ धर्मदर्शिभिः । 

अधमसंस्थेषु दुण्डस्य प्रणेता घार्मिको नुपः ॥४०-२००॥। 
परिहाय यथा देवगुरुत्नब्यं हितार्थमिः । 

ब्रह्मर्व च तथाभूर्त न द॒ण्डाहस्ततो द्विजः ॥४०-२०१॥ 
युकक्‍त्यानया शुणाधिक्यमात्मन्यारोपयन्‌ वशी । 
अदण्ड्यपक्षे स्वात्मानं स्थापयेहण्डथारिणाम्‌ 8०-२०२॥ 


इसी प्रकार धर्ममें स्थिर हुआ यह द्विज अद्ण्ड्य पदका भी अधिकारी 

है, क्योंकि धर्ममें स्थित हुआ मनुष्य ही दूसरेको दण्ड देनेमें समर्थ होता 
है ॥४०-६६॥ नियम यह है कि धर्म तत्तका जाननेवाले पुरुषोंने जो धार्मिक 
परम्परा स्थापित की है उसका विचार करता हुआ ही धार्मिक राजा 
अधार्मिक पुरुषोंको दण्ड देता है ४०-२००| जिस प्रकार अपना हित 
चाहनेवाले पुरुषोंके द्वारा देव द्रव्य और गुरुद्रव्य त्यागने योग्य है उसी 
प्रकार ब्राह्मणका द्रव्य भी त्यागने योग्य है, इसलिए द्विज दण्ड देने 
योग्य नहीं है ४०-२० १॥ इस युक्तिसे अपनेमें अधिक गुणोंका आरोप 
करता हुआ वह जितेन्द्रिय दण्ड देनेवाले राजा आदिके समक्ष अपने 
आपकी दण्ड न देने योग्य स्थापित करता है ||४०-२०२॥ 

सया झष्टा द्विजन्मानः श्रावकाचारचुदड्जबः । 

स्वद्वीवोपासकाध्यायसूत्रमार्यानुगासिन: ॥8 १-३ ०॥ 
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एकार्येकादशान्तानि दत्तान्येश्यो सया विभो । 
प्रतचिद्दानि सूतच्राणि गुणभू सिविभागतः ॥ ४ १-३ १॥ 
शो श्‌ 


विश्वस्य घर्मसगस्य त्वयि साक्षात्परणेतरि । 
स्थिते मयातिबालिश्यादिदमाचरितं विभो ॥४१-३२॥ 


दोपषः कोअ5च्र गुण: कोअत्र किसेतत्‌ साम्प्रतं न वा । 
दोलायमानमिति से सनः स्थापय निश्चितो ॥४१-३३॥ 


हे भगवन्‌ | मैंने आपके द्वारा कहे छुए उपासकाध्याय सूज़के मार्गपर 
चलनेवाले तथा श्रावकाचारमें निपुणु ह्विज निर्माण किए हूँ ॥४१-३०॥ 
है विभो | उन्हें ग्यारह प्रतिमाश्रोंके विभागक्रमसे श्रतोंके चिहस्वरूप एक 
सूत्र, दो यूत्र इत्यादि रूप ग्यारह सूत्र दिए हैं ।४१-३१५॥ दे विभो समस्त 
धमंसष्टिको साक्षात्‌ उत्तन्न करनेवाले आपके विद्यमान रद्दते हुए भी मैंने 
अपनी मूर्खतावश यह आ्राचरण किया है ||४१-३२॥ इसमें दोप क्या दे 
ओर गुण क्‍या है तथा यह काय उचित हुआ या नहीं इस प्रकार 
दोल्ायमान मेरे चित्तको किसी निश्चयमें स्थिर कीजिए ||४१-३१॥ 


साधु वच्स कृत साधु घामिकद्विजपूजनम्‌ । 

किन्तु दोपानुसट्नो5न्र कोअ्प्यस्ति स निशम्यताम्‌ ॥४१-४७।॥ 
आयुप्मन्‌ भवता स॒शा य एते गृहसेघिनः । 

ते तावदुचिताचारा यावत्कृतयुगस्थिति; ॥४१-४६॥ 

ततः कल्युगेथ्म्यण जातिदादादलेपतः । 

अ्रष्टाचाराः प्रपत्स्यन्ते सन्‍्मागप्रत्यनीकताम्‌ ॥४१-४७॥॥ 
तेड्मी जातिमदाविष्टा दयं लोकाघिका इति | 

एरा हुरागमेलोब सोहयन्ति धनाशयाः ॥४१-४८॥ 
सत्कारलाभसबृद्धर्वा मिथ्यासदोदूता: । 

जनानू प्रतारयिप्यन्ति स्वयमुत्पाद्य दुःप्ुत्ती; ॥९१-४ ६॥ 
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त इसे कालपयन्ते चिक्रियां प्राप्य हृद्दशः 

धमब्रुह्दो भविष्यन्ति पापोपहतचे तनाः-॥॥४१-७०॥ 
सक्वोपधातनिरता मधुमांसाशन प्रिया: । 

प्रवृत्तितत्वणं धर्म घोषयिष्यन्त्यघार्मिकाः ॥४१-५१॥ 
अहिंसालज्ञणं घम दूषयित्वा दुराशयाः । 
चोदनालज्षर्ण धर्म पोपयिष्यन्त्यमी चत ॥॥४ १-७५२॥ 
पापसूत्रधरा धूर्ता: श्राणिमारणतत्परा: । 

वत्स्यंथ्यगे प्रवत्स्येन्ति सन्‍्मागंपरिपन्थिनः ॥8१-७३॥ 
द्विजातिसवंजन त्तस्मान्नाथ यद्यपि दोपकृत्‌ । 
स्यादहोपवीजमायत्यां कुपाखण्डप्रवतंनात्‌ ॥9 १-०४॥। 


इति कालान्तरे दोपवोजमष्येदअखसा । 

नाधुना परिहर्तच्यं धर्मसुप्व्यनत्तिकमात्‌ ॥४१-७७॥ 

यथान्नम्ुपयुक्त सत्‌ क्रचित्कस्यापि दोपकृत्‌ । 

तथाष्यपरिहाय तद्‌ छुधेबहुगुणास्थया ॥४१-५६॥ 

तथेदमपि मन्तव्यमचस्वे गुणवत्तया । 

पु सामाशयवपम्यात्‌ पश्चाद्‌ यद्यपि दोपकृत्‌ ॥४१-७७॥। 

इस प्रकार प्रश्न करनेपर भगवान्‌ ऋषभदेवने उत्तर दिया कि हे 

बत्स ! धर्मात्मा द्विजोंकी पूजा कर बहुत ही उत्तम कार्य किया है। किन्तु 
उसमें कुछ दोष है उसे तू सुन ॥४१-४५॥ हे आयुष्मन्‌ | तूने जो इन 
गहस्थॉकी स्चना की है सो ये कृतयुगके अन्त तक द्दी उचित आचारका 
पालन करेंगे ॥४१-४६॥ उसके बाद कलियुगके निकट आनेपर ये जाति- 
बादके अ्रभिमानवश भ्रष्ट आचारको धारण कर सन्मार्गके विरोधी बन 
जावेंगे |४१-४७॥ इस समय ये लोग हम सब्रमें श्रेष्ठ हैं इस प्रकार 
जातिमदके वशीभूत होकर धनकी इच्छासे दूसरोंको मिथ्या आयगमोंसे 
मोहित करने लगेंगे ॥४१-४८॥ सत्कार लाभसे गर्विष्ठ और मिथ्यामदसे 
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उद्घत हुए ये स्वयं मिथ्याशास्त्रोकी रचकर दूसरे मनुष्योंकी ठगने 
लगेंगे ||[४१-४६॥| जिनकी चेतना पापसे उपहत हो गई है ऐसे थे मिथ्या- 
दृष्टि लोग कृतयुगके अन्तमें विकारभावको प्राप्त होकर धर्मके द्रोही बन 
जावेंगे ४१-५० प्राणियोंके मारनेमें निरत ओर मधु तथा मांसके भोजन 
को प्रिय माननेवाले थे अ्रधर्मो लोग प्रइ्नत्तित्कक्षण धर्ंकी घोषणा करेंगे 
॥४१-५१॥ खेद है कि दुष्ट आशयवाले ये लोग अहिंसालक्षण धर्मको 
वूषितकर वेदोक्त धर्मको पुष्ट करेंगे |४१-५२॥ पापसूत्रको धारण 
करनेवाले, धू्त और प्राणियोंकी हिंसा करनेमें तत्पर ये लोग आगामी युगमें 
सन्मागसे विरुद्टू प्रद्धत्ति करने लगेंगे |४१-५३॥ इसलिए वत्तंमानमें 
यद्यपि द्विजजातिकी उत्पत्ति दोषकारक नहीं है तो भी आगामी कालमें सोटे 
मतोंकी प्रद्धत्ति करनेवाली होनेसे दोषका बीज है ||[४१-५४।॥ इस प्रकार 
यद्यपि कालान्तरमें यह नियमसे दोषका बीज है तो भी धर्मखष्टिका उल्लंघन 
न हो, इसलिए इस समय उसका त्याग नहीं करना चाहिए ||४१-५५॥जिस 
प्रकार उपयोगमें लाया गया अन्न कहींपर किसीके लिए दोपकारक होता 
है तो भी बुद्धिमान्‌ मनुष्प उसमें सम्भव बहुत गुणोंकी आस्थासे उसका 
त्याग नहीं कर सकते |४१-५६|| उसी प्रकार पुरुपोंका मिन्‍न भिन्‍न 
आशय होनेसे यद्यपि ये आगे चलकर दोषकारक हो जावेंगे तथापि इस 
समय गुणवबान्‌ ही मानना चाहिए ||४१-४७॥ 


--महापुराण 
श् का “5 ० ० 
श्रावकाः पूजिता: एव भक्तितो भरतेन ये । 
चक्रिपूजनतो जाता ब्राह्मणास्ते सदोद्धूताः ॥१८-६४॥। 
ह १| +प कप हा पर्वच् ट हा 
पहले जिन ध्रावकोंकी भरत महाराजने भक्तिपृ्वक पूजा को थी, 
चक्रवर्ताके द्वारा पूजे जानेके कारण वे ब्राह्मण मदोदत हो। गये १८-६४॥ 


--धर्मपरी छा 


डी गैर ९ 
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अहिंसासद्घतो ज्ञानी निरीहो निष्परिग्रहः । 
यः स्यात्स प्राह्मणः सत्य न तु जातिमदान्धतः । 
जो सभीचीन अद्दिसाव्तका पालन करता है, ज्ानवान्‌ है, सांसारिक 
भोगाकांज्ञासे रहित है और परिग्रह रहित है, वास्तव बही ब्राह्मण है। 
किन्तु जो जातिमदसे अन्धा हो रहा है वह ब्राह्मण नहीं है | 
--यशस्तिलकचम्पू आश्वास ८ छ० ४१२ 


विवाह मीमांसा 


कन्यादाने विवाह: । परस्य विवाहः परविवाहः । परविचाहस्य करण 
परचिवाहकरणम्‌ । परपुरुपानेति गच्छुतीत्येबंशोछा इत्वरी। कुत्सिता 
इत्वरी कुत्सायाँ क इत्वरिका | या एकपुरुपसतृंका सा परिशुह्दीता । या 
गणिकात्वेन पुंश्नलीत्वेन वा परपुरुपगमनशीला अस्वामिका सा अपरि- 
गृहीता । परिगृहीता च अपरिग्ृहीता च-परिग्ृहीतापरिगृहीते । इत्वरिके 
च ते परिग्ृहीतापरिशृहीते च इत्वरिकापरिगृहीतापरिगृहीत्रे । तयोगमने 
इत्वरिकापरिंगुहीतापरिश्रही तागमने । 

कम्याका अहण करना विवाह है। किसी अन्यका विवाह परविवाह 
है और इसका करना परविवाहकरण है। जिसका स्वभाव पर पुरुषके 
पास जाना आना है वह इत्वरी कहलाती है। इत्वरी अमभिसारिका। 
इप्तमें भी जो अत्यन्त आचर होती है वह इत्वरिका कहलाती है। यहाँ 
कुत्सित अर्थमें 'क' प्रत्यय होकर इत्वरिका शब्द बना है। जिसका एक 
पुरुष भर्ता है वह परिगहीता कहलाती है। तथा जो वेश्या या व्यमि- 
चारिणी होनेसे पर पुरुषके पास जाती आती रहती है और जिसका कोई 
स्वामी नहीं है वह अपरिग्द्दीता कहलाती है | परिगणदीता इल्वरिका्में गमन 
करना परिणहीताइत्वरिकागमन है और अपरिणश्हीता इत्वरिकार्मे गमन 
करना अपरिण्दीताइत्वरिकागसन है। --त० सू० ७-२८, सर्वार्थसिद्धि 
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सहृयचारित्रमोहोद्याह्विवहनं विवाह: | १ । सह्दे्यस्थ चारिन्रमोहस्य 
चोदयादू विवहनं कन्यावरणं विवाह इत्याख्यायते | परस्थ विवाह) पर- 
विवाहः, परविवाहस्य करण परविवाहकरणम्‌ । 
अयनशोीलेत्वरी । २। ज्ञानावरणक्षयोपशमापादितकलागुणज्ञतया 
चारित्रमोहर्खावेदोदयप्रकर्पादाड्गेपाड्ननामावष्टम्भाच्च परपुरुषानेति गच्छ- 
वीत्येवंशीला इत्वरी । ततः झुत्सायां कः इत्वरिका । 
सातावेदनीय ओर चारित्रमोहनीयके उदयसे विशेषरूपसे वहन करना 
विवाह है ॥१॥ सातावेदनीय और चारित्रमोहनीयक्रे उदयसे विवहन 
अर्थात्‌ कन्याका वरण करना विवाह कहा जाता है | परका विवाह पर- 
विवाह है तथा परविवाहका करना परविवाहकरण है । 
जो गमनशील है वह इत्वरी है ॥२॥ ज्ञानावरणकर्मके क्षयोपशमसे 
प्रात हुईं कलाशुणशताके कारण तथा चारित्रमोहनीयसम्बन्धी र्रीवेदके 
उदयकी प्रकषता और आज्ोपाड् नामकर्मके आलम्बनसे जिसका स्वभाव 
पर पुरुषके पास जानेका है वह इत्वरी है। यहाँ कुत्सा अ्रर्थमें क प्रत्यय 
करके इत्वरिका शब्द बना है। (शेष कथन सर्वार्थसिद्धिके समान है । ) 
--त० सू० अ० ७ सू० २८ ततच्चार्थराजवार्तिक 
स्वयंवरगता कन्या दृणीते रुचिरं वर । 
कुलीनमकुलीन वा न क्रमो5स्ति स्वयंवरे ॥७१॥ 
अत्ञान्तिस्तत्न नो युक्ता पितुर्शनातुर्निजस्य वा । 
स्वयंवरगतिज्ञ॒स्य परस्येह च कस्यचित्‌ ॥५४॥ 
कश्चिन्महाकुली नो5पि दुभगः शुभगोड्परः । 
कुऊूसाभाग्ययोनह प्रतिवनन्‍्धो$स्ति कश्नच ॥७०॥ 
स्वयंवरको प्राप्त हुई कन्या अपने लिए प्रिय लगनेवाले वरका वरण 
फरती है। वहाँ यह कुलीन हैं या अकुलीन है ऐसा कीई नियम नहीं दे 
॥४३॥ इसलिए स्वयंवरविधिके जानकार चादे निजी माता-पिता हा या अन्य 
फोई उन्हें स्वयंवरमें क्रोधष करना उचित नहीं है ॥५४॥ कोई महाकुलीन 
२६ 
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होकर भी दुभंग होता है और कोई अकुलीन होकर भी सुभग होता है। 
स्वयंबरमें कुलका और सौमाग्यका किसी प्रकारका ग्रतिबन्ध नहीं है ॥५श) 
“+-ह रिवंशपुराण सर्ग ३१ 
सद्देधचारिन्रमोहोद॒याद्विवहनं विवाहः । परस्य विवाहः परविवाहः । 
तस्य कर्ण परविवाहकरणम्‌ । अयनशीला इत्वरी । सेव कुत्सिता 
इत्वरिका । तसयां परियग्रहीतायासपरिगृहीतायां च गमनमित्वरिका- 
परिशृद्दीतापरियृहीतागसनम । 
साताबेदनीय और चारित्रमोहनीयके उदयसे विवहन अर्थात्‌ स्वीकार 
करना विवाह है, परका विवाह परविवाह है तथा उसका करना परविवाह- 
करणु है। इत्वरी शब्दका व्युत्तत्ति लम्य अर्थ है--अयनशीला श्रर्थात्‌ 
गमन करनेरूप स्वभाववाली | वह यदि अत्यन्त गलत मार्गसे गमन करेतो 
इत्वरिका कहलाती है। वह दो प्रकारकी होती है--परिगहीता और अपरि- 
गूहीता । इन दोनों प्रकारकी स्लियोंमं गमन करना इत्वरिकापरिणहीता- 
गमन और इत्वरिकाञ्रपरिय्रहीतागमन है। (ये अतीचार स्वदारसन्तोष 
या परख्लरीत्याग अतके जानने चाहिए ) | 
“-+त० सू०, अ० ७ सू० २८ श्लोकपातिंक 
विवाहपूर्वों व्यवहारश्वातुवेण्य कुलीनयति ॥२॥ 
विवाहपू्वक व्यवहार चार वर्णुके मनुष्योंको कुलीन रखता है॥र॥ 
एसढुक्क भवति---अनुवण्य. ब्राह्मणकन्रियचेश्यशूद्राणां चर्णतया 
योड्सी विवाहस्तन्न सत्सन्तानं सवति तत्स्वकुऊुचर्मेंग चर्तेत इतिव ' 
कदाचिट्दयमिचरति । 
तालये यह है अनुवण्य अर्थात्‌ ब्राहण, क्षत्रिय, वैश्य और शूद्वोंका 
जो अपने-अपने वर्णके अनुसार विवाह होकर सन्तान होती है वह अपने 
अपने कुल्रधमंके अनुसार चलती है, उसका कदापि उल्लंघन नहीं करती । 
“टीका सूत्र २ 


| 
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युक्तितो वरणविधानसग्निदेवह्विजसाजक्षिकं च पाणिग्रहर्ण विवाहः ॥शे॥ 
युक्तिसे जो वरणविधि होती है अर्थात्‌ अग्नि, देव और द्विजकी 
साक्तीपूर्वक जो पाणिग्रहण होता है उसका नाम विवाह है ॥शा| 
समविभवासिजनयोर समयोत्रयोश्च विवाहसम्बन्धः ॥२०॥ 
जो समानविभववाले होकर कुलीन हों और दोनोंका अलग-अलग 
गोन्न हो उनमें विवाह सम्बन्ध होता है ॥२०॥ 
विक्ृतप्रत्यूडापि पुनर्विवाहमहंतीति स्घ्ितिकाराः ॥२०॥ आजुलोम्येन 
चतुख्रिद्विवर्णा: कन्याभाजनाः ब्ाह्मणक्षत्रियचिशः ॥२८॥ 
विक्ृतप्रत्यूढा होने पर भी कन्या पुनर्विवाह कर सकती है ऐसा स्मृति- 
कारोंका कथन है ॥२७॥ अनुल्लोम विधिसे चार वर्णकी कन्याकों स्वीकार 
करनेवाले ब्राह्मण, तीन वर्णकी कन्याकों स्वीकार करनेवाले क्षत्रिय और 
दो वर्णकी कन्याको स्वीकार करनेवाले वैश्य होते हैं ॥२०८॥ 
--नीतिवाक्यासत विवाहसमुद्देश 
तत्र परिग्रहीताः सस्वामिकाः । अपरिग्ृहीता स्वैरिणी प्रोपितभर्तृका 
कुलाड्ना वा अनाथा । 
जिसका स्वामी है उसे परिण्द्दीता कहते हैं और जो स्वरिणी, पतित्यक्ता 
या अनाथ कुलाड्ना है उसे अपरिण्ट्रीता कहते हैं। 
+-सागारघर्माम्त जअ० ४ श्लो० ५२ टीका 
मेथुनं न काय न च कारणीयमिति घत॑ यदा गृहीत॑ भवति तदान्य- 
विवाहकरणं सेथुनकरणमित्यर्थतः प्रतिसिद्धमेव च भवति । 
मैथुन न करना चाहिए और न कराना चाहिए ऐसा ब्रत जब ग्रहण 
किया जाता है तब अन्यका विवाह करना मैथुन करना ही है, इसलिए बह 
निषिद्ध ही है | 
-+-सायारधर्माम्त भ० ४, इलो० ७५८ टीका 
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अधथो सत्तमाएु पुठवीए णेरहया णिरयादो णेरहया उब्दद्विदूसमाणा 
कदि गदीओ भागच्छुंति ॥२०३॥ एक्क हि. चेव तिरिक्खगदिमागच्छेति 
त्ि ॥९०४॥ तिरिक्खेसु उववण्णहरूया तिरिकखा छुण्णो उप्पाएंति-- 
अजामिणिबोहियणाणं णो उपष्पाएंति सुदणाणं गो उप्पाएंति ओहिणाएणं णो 
उष्पाएंति सम्मामिच्छुत्त णो उप्पाएंति सम्मत्त णो उप्पाएंति संज- 
मासंजमं णो उप्पाएंति ॥२००॥ 

नीचेकी सातवीं एथिवीके नारकी नरकसे निकत्न कर कितनी गतियोंको 
प्राप्त होते हैं ॥२०३॥ एक मात्र तियंश्वगतिको प्रात होते हैं ॥२०४॥ 
तियश्वोमें उत्पन्न हो कर वे इन छहको नहीं उत्पन्न करते हैं---आभिनि- 
बोधिकशानको नहीं उत्पन्न कप्ते हैं, श्रुतज्ञानको नहीं उत्तस्न करते हैं, 
अवधिज्ञानकी नहीं उत्पन्न करते हैं, सम्यग्मिध्यात्वको नहीं उत्पन्न करते 
हैं, सम्यकत्वकी नहीं उत्पन्न करते हैं और संयमासंयमको नहीं उत्पन्न 
करते हैं ॥२०५॥ 

छुद्दीएप पुठचीए णेरइया णिरयादो णेरइया उब्बष्दिद्ससाणा कदि 
गदीभो भागच्छृंति ॥२०६॥ दुबे गदीओ भागच्छृति--तिरिक्खगर्दि मणुस- 
गदि चेव ॥९०७॥ तिरिक्‍्खमणुस्सेसु उचवण्णज्ञया तिरिक्‍्खा मणुसा 
केइं छु उप्पाएंति--केइं आमभिणिवोहियणाणम्लुप्पाएंति केई सुदणाण- 
मुप्पाएंति केइमोहिणाणमुप्पाएंति केई सम्मामिच्छ्तमुप्पाएंति केई 
सम्मत्तमुप्पाएंति केइं संजमासंजममुष्पाएंति ॥२०प८॥ 

छठी प्रथिबीके नारकी नरकसे निकल कर कितनी गतियोंको प्राप्त होते 
हैं ॥२०६॥ तियश्रगति और मनुष्यगति इन दो गतियोंको प्राप्त होते 
हैं ॥२०७॥ नरकसे आकर तियंश्रगति और मनुष्यगतिमें उत्पन्न हुए. कोई 
तिरयंश्व और मनुष्य छुद्को उत्पन्न करते हैं--कोई आमिनिश्ोधिकज्ञानको 
उत्पन्न करते हैं, कोई श्रुतज्ञानकों उत्पन्न करते हैं, कोई अवधिशानको 
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उत्पन्न करते हैं, कोई सम्यग्मिथ्यात्वको उत्पन्न करते हैं, कोई सम्यक्त्वकों 
उत्पन्न करते हैं ओर कोई संयमासंयमको उत्पन्न करते हैं ॥२०८॥ 

पंचमीए पुढ्वीएु णेरइया णिरयादो णेरइया डब्वद्धिदूसमाणा कदि 
गदीयो आगच्छुति ॥२०६॥ दुवे गदीओ भागच्छुति-तिरिक्खगर्दि चेव 
मणुसगदि चेव ॥२१०॥ तिरिक्खेसु उचवण्णन्लया तिरिक्‍्खा केइं छु 
उष्पाएंति ॥२११॥ मणुस्सेसु उववण्णज्लया सणुसा केइमद्दसुप्पाएंति--- 
केइमामिणिबोहियणाणमुप्पाएंति केइईं सुदणाणमुप्पाएंति केइमोहिणाण- 
मुप्पाएंति केदं सणपजञ्नवणाणमलुप्पाएंति केइ सम्मामिच्छत्तमुप्पाएंति 
केइं सम्मत्तमुप्पाएंति केइं संजमासंजमसुप्पाएंति केइ संजममुप्पा- 
एंति ॥२१२॥ 

पाँचवी प्रथिवीके नारकी नरकसे निकल कर क्लितनी गतियोंकों प्राप्त 
होते हैं |२०६॥ तियश्वगति और मनुप्यगति इन दो गतियोंकों 
प्राप्त होते हैं ॥२१०॥| नरकसे आकर तियंश्वगतिमें उत्पन्न हुए. तियंश्व 
कोई पूर्वोक्त छुदकी उत्पन्न करते हैं ॥२११॥ तथा नरकसे आकर 
मनुष्यगतिमें उत्पन्न हुए मनुष्य कोई आठको उत्नन्‍्न करते हैं--कोई 
आमिनित्रोधिकज्ञानको उत्पन्न करते हैं, कोई श्रुतज्ञानको उसनन्‍्न करते हे, 
कोई अवधिज्ञानको उत्पन्न करते हैं, कोई मनःपर्ययशानकी उत्वन्न करते 
हैं, कोई सम्यग्मिध्यात्वको उत्तन्‍न करते हैं, कोई सम्यक्त्वको उलन्न करते 
हैं, कोई संयमासंयमकों उत्तन्न करते एँँ और कोई संयमको उत्यन्न करते 
हैं ॥२१२॥ 


घचडत्थीए पुढददीए णेरइया णिरयादों णेरइया डवहद्दिदसमाण 
कदि गदीओ आशगच्छुंति ॥९५३६॥ दुवे गदीओोे जागच्छ॑ति-तिरिवद्धगई 


चेव मणुसगई चेव ॥२१४॥ तिरिक्खेसु उबवण्णल्या तिरिश्खा केइं छ॒ 


>> 
हा 


उप्पाएंति ॥२६०॥ मणुसेसु उबदण्णहया मणुसा केइ दस उष्पाएंति 
फेट्सामिणियोहियणाणसुप्पाएंति केइ सुदणाणप्ुप्पाएंति केइ सोहिणाण- 


श 


सुप्पाएंति केइ मणपजवणाणसमुप्पाएंति केट'' केइलणाणमुप्पाएंति केट्ट 
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सम्मामिच्छत्तमुप्पाए'ति केइ' सम्मत्तमुप्पाएति केइ' संजमासंजम- 
मुप्पाएति केह' संजममुप्पाएंति। णो वलदेवत्त णो वासुदेवर्त णो 
चक्ववद्धितं णो तित्ययरत्त । केइमंतयडा होदूण सिज्मंति बुज्मंति मुचंति 
परिणिब्बाणयंति सब्वदुक्खाणमंत्त परिविज्ञाणंति ॥२$ छ्षा 

चौथी प्रथिबीके नारकी नरकसे निकल कर कितनी गतिय्रोंकों प्राप्त 
होते हैं ॥२१३॥ तियग्रगति और मनुष्यगति इन दो गतियोंको ही प्राप्त 
होते हैं ॥२१४॥ नरकसे आकर तिर्यश्वगतिमें उत्पन्न हुए कोई तियंञ् 
पूर्वोक्त छुहको उत्पन्न करते हैं |२१५॥ मनुप्यगतिमें उत्पन्न हुए कोई 
मनुष्य दसको उत्पन्न करते हैं--कोई आभिनित्रोधिकज्ञानको उत्पन्न करते 
हैं, कोई श्रुतज्ञानको उत्पन्न करते हैं, कोई अवधिशञानको उत्पन्न करते हैं, 
कोई मनः/पर्ययशानकी उत्पन्न करते हैं कोई केवलजशञानको उत्पन्न करते 
है, कोई सम्यग्मिथ्यात्वकों उत्पन्न करते हैं, कोई सम्यक्त्वको उत्पन्न करते 
है, कोई संयमासंयमको उत्पन्न करते हैं और कोई संयमको उत्पन्न करते 
हैं। ये बलदेव, वासुदेव, चक्रवर्तों और तीथंइुर नहीं होते । मात्र कितने 
ही अन्तःकृत होकर सिद्ध होते हैं, बुद्ध होते हैं, मुक्त होते है, निर्वाण॒को 
प्राप्त होते हैं ओर सब दुखोंका अन्त कर अनन्त सुखका अनुभव करते 
हैं ॥२१६॥ 

तिस्तु उचरिमासु पुठढवीसु णेरइया णिरयादो णेरइया उच्चद्दिद्समाणा 
कदि गदीओ आपशच्छुंति २१७४ दुवे गदीओ आरच्छृति---तिरिखयर्दि 
मणुसगर्दि चेव ॥२१८॥ तिरिवखेसु उचवण्णज्नया त्तिरिक्खा केट्ट छ 
उप्पाएंति ॥२१६॥ मणुसेसु उबवण्णनज्नलया मणुस्सा केइमेक्कारस उप्पा- 
एंति-केइमामिणिवोहियणाणम्रुप्पाएंति केइ' सुदणाणप्लुप्पाएंति केईं मण- 
पञ्नवणाणसुप्पाए'ति केइमोहिणाणमुप्पाए'ति केइ' केवलूणाणमुप्पाएति 
केइ' सम्मामिच्छततमुप्पाएं ति केइ' सम्मत्तम्ुप्पाएति केइ संजमासंजम- 
मुप्पाए'ति केइ्! संजमम॒प्पाएंति । णो बलदेवत्त णो वासुदेवत्तमुप्पाएंति 
णो चक्‍कबहित्तमुप्पाएंति। केइ. तित्ययरत्तज्जुप्पाएंति केइमंतयडा 
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होदूण सिज्मंति बुज्कंति सुच्चंतदि परिणिव्वाणयंति सब्बहुक्खाणमंत्त 
परिविजञाणंति ॥२२०॥ 

प्रथमादि तीन प्रथिवियोंके नारकी नरकसे निकज्ञ कर कितनी गतियों 
को प्रात होते हैं ॥२१७।॥ तियंश्वगति और मनुष्यगति इन दो गतियोंको 
ही प्राप्त होते हैं ॥२१८।॥ नरकगतिसे आकर तिय॑श्वगतिमें उत्पन्न हुए 
तियंथ्व कोई पूर्वोक्त छुहको उत्तन्न करते हैं ॥२१६॥ मनुष्यगतिमें उत्तन्न 
हुए मनुष्य कोई ग्यारहको उत्पन्न करते हैं--कोई आमिनिश्रोधिकज्नानको 
त्यन्न करते हैं, कोई श्रुतज्ञानको उत्पन्न करते हैं, कोई मनः्पययज्ञानको 
उत्पन्न करते हैं, कोई अवधिशानको उत्पन्न करते हैं, कोई केबलज्ञानकों 
उत्पन्न करते हैं, कोई सम्यग्मिथ्यात्वको उत्पन्न करते हैं, कोई सम्बक्त्वको 
उत्नन्न करते हैं, कोई संयमासंयमको उत्पन्न करते हैं और कोई संयमकी 
उत्पन्न करते हैं। ये बलदेव, वासुदेव और चक्रवर्तों नहीं होते । कोई 
तीथड्डरपदको उत्पन्न करते हैं और कोई अन्तकृत होकर सिद्ध होते हूं, 
बुद्ध होते हैं, मुक्त होते हैं, निर्वाणको प्राप्त होते हैं ओर सब दुग्बोंका 
अन्तकर अनन्त सुखका अनुभव करते हैं ॥२२०॥ 

तिरिक्खा मणुसा दिरिख-मणुसेद्दि कालूगदसमाणा कंदि गदीओ 
गच्छुंति ॥२२१॥ चत्तारि गदीओो गच्छुंति-णिर्यगद्दि तिरिक्खयदि सणुस- 
रर्दि देवगदिं चेदि ॥२२२॥ णिरय-देदेसु डववण्णहलूया णिरय-देंवा के 
पंचमुप्पाएंति--क्रेइसमामिणिवोहियणाणझुप्पाएंति केइ सुदणाणसुप्पाएंति 
केड्सोहिणाणमुप्पाएति केइ' रूम्मामिच्छत्तमुप्पाएंति केइ्ट' सम्मत्तमुप्पा- 
एति ॥२२३॥ तिरिक्खेसु डदवण्णहलछया तिरिक्खसणुसा केइं छुडष्पा- 
एति ॥२२४॥ मणुसेसु डददण्णहरूूथा तिरि 
पुटवीए भंगो ॥२२०॥ 

तियथ और मन॒ष्य तियश्ल और मन॒प्पगतिने च्युत होफ 
गतियोंको प्राप्त होते हैं ॥२२१॥ नरकणति, तिर्यद्धगर्ति 
देवगति इन चारों गतियोंकी प्रात होते हं॥२८२२९॥ नगद 
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में उत्पन्न हुए. नारकी और देव कोई पाँचको उत्पन्न करते ई--कोः 
आमिनिवोधिकज्ञानको उत्पन्न करते हैं, कोई श्र तज्ञानको उत्पन्न करते हैं, 
कोई अवधिज्ञानकी उत्पन्न करते हैं, कोई सम्यग्मिथ्यात्वकों उत्पन्न करते 
हैं और कोई सम्पक्त्वको उत्तन्न करते हैं ॥२२३॥ तिर्यश्वोमें उत्पन्न 
हुए मनुष्य और तियंश्व कोई छुदको उत्पन्न करते हैं |२२४॥ तथा 
मनुष्योंमं उत्पन्न हुए. तियंश्व और मनुष्योंका भद्ज चौथी प्रथिवीके 
समान है ॥२२०॥ 

देवगदीए देवा देवेहि उच्बद्धिदशयुद्ससाणा कदि गदीओ जागच्छुति 
॥२२६॥ दुवे गदाओ भागच्छुत्ति--तिरिक्खगर्दि सशुसगदिं चेदि ॥२२७॥ 
तिरकक्‍्खेसु उवचण्णढलया तिरिकखा केइ' छ उप्पाएति ॥२२८॥ सणुसेस 
उचवण्णब्वया सशुसा केइ्' सब्व॑ उप्पाए'ति केड्रसमामिणिबोहियणाणमुप्पा- 
ए'ति केइ' सुदणाणम्लप्पाए'ति केह् मोहिणाणमु प्पाए'ति केइ' सणपतञ्नव- 
णाणमुप्पाएंति केइ' केचलणाणमुप्पाए'ति केइ सम्मामिच्छुत्तमुप्पाए'ति 
केइं सम्मत्तम्ुप्पाएंति केइं संजमासंजमसुप्पाएंति केइई संजमं उप्पाएंति 
केह्ट बददेवत्तमुप्पाएंति केह वासुदेवत्तसुप्पाएंति केइ चहकवहित्तमुप्पा- 
ए'ति केइ' तित्ययरत्तम्ुप्पाएंति केइमंतयडा होदूण सिज्क॑ति छुज्कंति 
मुच्चंति परिणिष्बाणयंति सच्च॒दुःखाणमंतं परिविज्ञाणंति ॥२२ ६॥ 

देवगतिमें देव देवगतिसे च्युत हो कर कितनी गतियोंको प्राप्त होते 
हैं ॥२२६॥ तिरयश्रगति और मनुष्यगति इन दो गतियोंको प्राप्त होते 
हैं ॥२२७॥ देवगतिसे आकर तिर्यश्ोंमें उत्पन्न हुए. कितने ही तियश्र 
पूर्वोक्त छुहको उत्पन्न करते हैं ॥२र८॥ तथा मनुष्योंमें उत्पन्न हुए. कितने 
ही मनुष्य कोई सबको उत्पन्न करते हैं--कोई आभिनिवरोधिकज्ञानको उत्पन्न 
करते हैं, कोई श्र॒तज्ञानको उत्न्न करते हैं, कोई अवधिशानकी उत्तन्न करते 
हैं, कोई मनः्पर्ययशानको उत्तन्न करते हैं, कोई केबलशानको उत्पन्न 
करते हैं, कोई सम्यम्मिथ्यात्वको उत्तन्‍्न करते हैं, कोई सम्यक्त्वको उत्पन्न 
करते हैं, कोई संयमासंयमको उत्पन्न करते हैं, कोई संयमको उत्पन्न करते 
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हैं, कोई चलदेव होते हैं, कोई वासुदेव होते हैं, कोई चक्रवर्ती होते हैं और 
कोई अन्तकृृत होकर सिद्ध होते हैं, बुद्ध होते हैं, मुक्त होते हैं, निर्वाणको 
प्राप्त होते हैं श्रीर सब्र दुखोंका अन्तकर अनन्त सुखका अनुभव 
करते हैं ॥२२६॥ 

भवणवासिय-वाणवें तर-जो दि सिय देवादेवी ओ सोधस्सी साणकप्पवासिय- 
देवीओ च देबा देवेहि उच्चहध्िदजयुद्समाणा कदि गदीओो आगगच्छंति 
॥२१०॥ दुवे गदीओ जआाशगच्छृति--तिरिक्खगदि सणुसग्दि चेदि ॥२३१॥ 
तिरिब्खेसु उचवण्णएलया तिरिक्खा केइ्ट' छ उप्पाएंति ॥२३२॥ मणुसेसु 
उदवण्णल्लया सणुसा केट्ट दुस उप्पाएंति-केइसामिणिवोहिय्रणाणमुप्पा- 
ए'ति केइय  सुदणाणमुप्पाएंति केइमोहिणाणमुप्पाए'ति केड् सणपद्व- 
णाणसुप्पाएंति केइईं केवलणाणसुप्पाएंति केह्ट सम्मामिच्छ्त्तमुप्पाएंति 
केइ्ट' सम्मत्तमुप्पाएंति के! संजमासंजममुप्पाए ति केश संजममुप्पाए ति 
णो बलदेवत्तमुप्पाएंति णो वासुदेवत्तसुप्पाए'ति णो उक्‍्कयद्धित्तमुप्पा- 
ए'ति णो तित्थयरत्तमुप्पाएंति केइमंतयडा होदूण सिज्म॑ति छुज्क॑ति 
सुच्चंति परिणिब्वाणयंति सच्च॒दुःखाणमं् परिविजञाणंति ॥२३३ 

भवनवासी, व्यन्तर और ज्योतिषी देव, उनकी देवाइ्ननाएं तथा 
सोधर्म और ऐशान कल्पवासिनी देवाड़नाएँ वहाँसे मरकर कितनी 
गतियोंकी प्राप्त होते हैं |२३०॥ तियंश्वगति और मनुप्यगति इन दो 
गतियोंको प्राप्त होते हैं ॥२३१॥ उक्त स्थानोंसे आकर तियश्चोंमें उत्पन्न 
हुए कितने ही तियंश छुद्को उत्पन्न करते हैं ॥२३२५॥ तथा मनुष्पगतिमें 
उत्नन्न हुए कितने ही मन॒प्य कोई दसको उत्नन्न करते है--कोई आभिनि- 
घोधिक ज्ञानको उत्पन्न करते हैं, कोई अतज्ञानकों उत्पन्न करते हूं, 
कोई अवधिशानको उत्पन्न करते हैं, कोई सनश्पययज्ञानका डत्यन्न करते 
हैं, कोई केवल्शानकी उत्तन्न करते हू, कोई सम्बग्मिष्याखकों उस 
करते हैं, कोई सम्यक्त्वकोी उतन्न करते हैं, कोई संयमासंयमंदों उत्न्त 


गति है, काई संयमका उतलन्‍न दरते हू, वर्हात मरकर आए हुय जात 
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बलदेव नहीं होते, वासुदेव नहीं होते, चक्रव्तों नहीं होते और तीथ्थंड्र 
नहीं होते, तथा कितने ही मनुष्य अन्तकृत होकर सिद्ध होते हैं, बुद्ध 
होते हैं, मुक्त होते हैं, परिनिर्याण॒को प्राप्त होते हैं तथा सब दुखोंका 
अन्तकर अनन्त सुखका अनुभव करते हैं ॥२३३॥ 
सोहस्मीसाण जाबव सदर-सहस्सारकप्पवासियदेवा जथा देवगदिमंगों 
॥२३४॥ जाणादादि जाव णवगेवज्ञ विमाणवासियदेवा देवेहि छुद्समाणा 
कदि गदीओ आशयच्छुंति ॥३३०॥ एक्क हि. चेव मणुसगदिमागच्छूति 
॥२३ दा सणुस्सेसु उववण्णहलया मणुस्सा केइईं सब्बे उप्पाएति ॥२३०॥ 
अशुदिस जाव अवराइदविमाणवासियदेवा देवेहि खुद्समाणा कदि गदीयो 
आगच्छुंति ॥शश्पा एक्क हि. चेंच मणुसगदिसागच्छुंति ॥९३६॥ 
सणुस्सेसु उववण्णहऊया सणुस्सा तेसिसामिणिवोहियणाणं सुदणाणं णियमा 
अत्यि । ओहिणाणं सिया अत्थि सिया णत्थि। केड' सणपजव- 
णाणमुप्पाए'ति केइं केवलणाणम्लुप्पाए'ति । सस्मामिच्छुत्त णत्थि । सम्मत्ते 
णियमा अत्थि । केइ” संजमासंजमसुप्पाएंति । संजमं॑ णियमा उप्पा- 
एति। केइ बलदेवत्तमुप्पाएति णो वासुद्वत्तमुप्पाए'ति । केइ चक्‍्क- 
बदित्तसुप्पाए'ति केह्ट! तित्ययरत्तमुप्पाएंति केइमंतयडा होदूण सिज्मंति 
घुज्क॑ति सुच्चंति परिणिव्वाणयंति सब्वदुशखाणमंतं परिविजञा्ंति ॥२४०॥ 
सब्वह्सिद्धिविमाणवासियदेवा देवेहि छुद्समाणा कदि गदीओ आगच्छुति 
॥४२४६॥ एक्क हि मणुसगदिसागच्छुंति ॥२४२॥ सणुसेसु उववण्णज्या 
समणुसा तेसिमासिणिबोहियणाणं सुदणाणं जोहिणाणं च णियमा भत्यि । 
केइ' मणपजवणाणम्रुप्पाए ति केवलछणा्ं णियसा उष्पाएति । सम्सा- 
मिच्छुत्त णत्यथि सम्सस णियसा अत्यि। केइ संजमासंजममुप्पाए ति 
संजञम॑ णियमा उप्पाएति। केइ' बलदेवत्तमुप्पाएंति णो वासुदेवत्त- 
मुप्पाएंति केइ्' चक्‍कपद्वित्तस्॒प्पाएति केइ' तित्ययरत्तमुप्पाएं ति। सब्बे ते 
जिम्मा अंतयडा होदूण सिज्सति चुज्क॑ति मुच्यंति परिणिव्वाणयंति 
सब्वदुःखाणसंत परिविजाणंति ॥२४३४॥ 
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सौधर्म और ऐशान कल्पसे लेकर सतार-सहस्तार कल्प तकके देवोंका 
भद्गभ सामान्य देवोंके समान है। आनत कल्पसे लेकर नी ग्रेवेयक तकके 
विमानवासी देव वहाँ से च्युत होकर कितनी गतियोंको प्रात होते हैं ॥२३५॥ 
एक मात्र मनुष्यगतिको प्राप्त होते है ॥२३६॥ मनुष्योंमें उत्पन्न हो कर 
कितने ही मनुष्य सबको उत्पन्न करते हैं ॥२३७॥ अनुदिशसे लेकर 
अपराजित तकके विमानवासी देव वहाँ से च्युत हो कर कितनी गतिबोंकों 
प्राप्त होते हैं ॥२३८॥ एक मात्र मनुप्यगतिको प्राप्त होते हैँ ॥२२६॥ 
मनुष्योंमें उत्पन्न होकर उनके आमभिनिन्नोधिकज्ञान और श्रुतज्ञान नियमसे 
होता है। अवधिज्ञान स्यात्‌ होता है ओर स्यात्‌ नहीं होता । कितने ही 
मनःपर्ययज्ञानको उत्पन्न करते हैं और कितने ही केवलश्ानकोी उत्तन्न 
करते हैं। इनके सम्यग्मिथ्यात्व नहीं होता। सम्यक्त्व नियमसे होता दै। 
कितने ही संयमासंयमको उप्पन्न करते हैं, संयमको नियमसे उत्पन्न करते 
हैं। कितने ही बलदेव होते हैं। वासुदेव कोई नहीं होता । कितने ही 
चक्रवर्ती होते हैं, कितने ही तीथंछ्डुर होते हैं तथा कितने ही अन्तक्नत दो 
कर सिद्ध होते हैं, बुद्ध होते हैं, म॒क्त होते हैं, परिनिर्वाणको प्राप्त होते हूँ 
तथा सब दुखोंका अन्त कर अनन्त सुखका अनुभव करते हैं ॥२४०॥ 
सर्वाथसिद्धि विमानवासी देव वहाँसे च्युत होकर कितनी गतियोंको प्राप्त 
होते हैं ॥२४१॥ एक मात्र मनुष्यगतिको प्राप्त होते हैं |२४२॥ मनुष्योंमें 
उत्पन्न हुए उनके आमिनिष्रोधिकज्ञान, श्रुतज्ञान ओर अवधिज्ञान नियमसे 
होता है। कितने ही मनःपर्ययशञानको उत्पन्न (करते हैं। केवल्ज्ञानकों 
नियमसे उत्पन्न करते हैं| सम्पम्मिध्यात्व नहीं होता । सम्यकत्व नियमसे 
होता है। कितने ही संयमासंयमकों उत्वन्न करते हूं। संयमको नियमसे 
उत्पन्न करते हैं । कितने ही बलदेव होते ह। वास॒देव नहीं होते | कितने 


४०० ३००० कस श् 


दस हि 32: 5 घ्त्र अर कम मल 2 
हो चक्रवर्तों होते ह थ्लीर कितने ही तीमहुर होते हू। वे सच नियमसे 

न पल ह]ते हैं, मक्तठ होते हैं, परिनिर्दागारं 
अन्तक्षत हादर चिद्ध हांत हू, डंद्ध हांत हैं, उक्त हाल है, फॉरानदाएशा। 
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प्राप्त होते हैं तथा सत्र दुखोंका अन्त कर अनन्त सुखका अनुमव 
करते हैं ॥२४३॥ हि न 
-जीवस्थान चूलिका 
आपिच्छ बंघुवर्ग घिमोचिदो गुरुकजततपुत्तेहिं । 
आसिज्ज णाणदंसगचरित्ततववी रियायार ॥१॥ 
बन्धुवर्गसे पूँछुकर तथा माता, पिता, त्ली और पुत्र इनका त्याग कर 
हू प्राणी ज्ञानाचार, दर्शनाचार, चारित्राचार, तपाचार और वीर्याचारको 
स्वीकार कर संसारसे विरक्त होता है ॥१॥ 
“-प्रवचनसार चारित्राधिकार 
जं जाणइ च॑ णाणं ज॑ पिच्छुइ ते च दंसर्ण भणिय॑ । 
णाणस्स पिच्छियस्स य समवण्णा होइ चारित्त ॥४॥ 
जो जानता है वह ज्ञान और जो देखता है वह दशन कहा गया है। 
तथा ज्ञान और दशनके प्रास होने पर चारित्र होता है ॥४॥ 
दुविहं संजमचरणं सायारं वह हवे णिरायारं । 
सायथार सग्गंथे परिग्गहा रहिय खछु णिरायारं ॥२०॥ 
संयमचरण दो प्रकारका है--सागार और अनगार । जो परिग्रहसे 
युक्त है उसके सागरार संयमचरण होता है ओर जो परिग्रह रहित है उसके 
अनगार संयमचरण होता है ॥२०॥ 

--चरिन्नप्रानत 
पंचमहब्वयजुत्तो तिहि गुत्तिहि जो स संजदो होइ । 
णिग्गथमोक्खमग्गो सो होदि हु चंदणिज्ञो य ॥२०॥। 

जो पाँच महाव्रतों और तीन गुपियोंसे युक्त है वह संयत है। वह 
निम्नन्थ मोक्षमार्ग हैं और वन्दनीय है ॥२०॥ 
हुइय च चुत्त लिंग उक्किट्टं अवर सावयाणं च । 
मभिक्‍खे भसेइ पत्तो समिदीसावेण सोणेण ॥२१॥ 





उससे भिन्‍न दूसरा श्रावकोंका उन्हाद कि कद गद्य है | बइ समिदि 
प्थक मीनसे पात्र सहन भिन्नाके लिए ध्रमण कन्ता 5 २११ 
लिंग हस्थीण हबदि शुजद पिं्द सुएय्कालड्स । 
क्षक्षिय वि एयब्र्था बस्थावरंगग शुंजद फम्म्प 
तीमसग लि थआर्या खियोका £ | बह एक समय भी करन हपनी 7, छह 
बस्त्र रखती £ ओर बस्म सहिस ही भोजन करती 5 (४5 ! 
ण धि सिज्मादह घरथबरों जिणरासाों छह दिादा शाधदरा। 
णग्णी विसोमस्थसरगी सेखा झस्सरगया झगए ॥२ ३: 
जिन शासनमे बहा £ै कि येसोमारी बद र॥टरुर ४३ ४7 २ हद ६ 
नहीं होता | एक नग्न लि ती गोद्यमाग है. शेध सब. ४ 49 +;! 
जहद् दंसणण सद्धा एचा सग्यण सका दि सपा । 
घोर घरिय घरिक्त हाथीस ण पयदा शिया ।* ४७६ 
595 संगगश नती गज 4 आओ इक कर > 
४। वह भोर चार्च्रिका ग्रायरण कर व  ) एप फऋरा 25% 82 9० 
गई है ॥२५.)॥ 
पट न्ल 
भाषेण शोए लियोी ण ए हलियी पद धृपगासारण । 
तगा। कणिकझ् नाएं दि बोरग 7 घतिसेश । ४ ४. 
पार भी झनि घादने हि गाए 43. पेशाशानओओं शिगन »“ 
दा; एसलिय दे गाए कर... हजग शा करता 
शादण पर ्ग्यी रशारतियेणश 5 ले एमए 
बरगपव हा एिएड एक: बज इफता 5६ 
० शो जप पर जल 7 हक मल पता लक पल तह 
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पढिएण वि कि कीरइई कि णिएण सावरहिएण ) 
सावो कारणभुदी सायारणयारभेंदाएं 0६६७ 

थवा भाव रहिंत सुननेसे कया कार्य सिद्ध होता 
निपनेका कीस्ण है 0६६७ 


भाव रहित पद 
मे ह्दी गृहृस्थपने और मु 
य सयलखसंधाया ३ 


रण आावसवणत्त्ण पत्ता ॥६७॥ . 
द्रव्यसे नासकी और विश्व यह से सकल संघात नग्न रहता है। पर 
परिणार्मेंसि अंश होनेके काए्ण वे भाव श्रमण पनेकी नहीं प्रति होते ॥६०॥ 
णग्गो पत्नई 5 ; णग्गों संसारसायरे भर्मई | 

द्वि (्णमावणावर्जिगी है 

दुख है, संसार सागरम 


णग्गो ण ऊहई वो 
जिन भावनासे रहित नग्न दुख 
रतनत्रयक्ों नहीं प्रात करता 0६८७ 


४१४३ 


करता दै और चिंरकी्ल तें 
अयसाण सावणेण य कि ते णग्गेण पावमलिणेण । 
वेसुण्णहासमच्वस्मायावह शेण 0६४७ 
पसे मर्लिन है तथा पैशुन्, ' हाघ्यः मात्सये 
मतलब ६६ 


और मायाबहुल 
पयडदहि लिंग अडि्भितर 
व॒सलेण य जीवो बाहिरसंग[म्म सयलियई १७ ग्पे 
हैं अन्तरक्षके भावगत दोषसे कर जिनवर की प्रकट की? 
ग्रोंकि नो परिमहके सद्भावर्मे ये जीव भाव को मंर्लिन * 
छता है 0७० 
च्स्से (शप्पवासों दो'सावासो य्‌ फुल्समी १ 
छाप्फर्का णयारो णडल॑ णो णग्गख्वेण (७१४७ 
तथा रैख फूल्के समान निर्भल 
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१६६॥ जो दीक्षा योग्य कुलमें नहीं उलबन्‍्न है हैं और विद्या तंथों शिह्त 
कर्म द्वारा आजीविका करते दे वे उपनयन आदि संस्कारके योग्य नहीं माने 
गये हैं ॥४०-१७०॥) अपने योग्य बर्तोकी थास्य करनेवाले उनके लियि 
सन्‍्यास पर्यन्त एक धोती धारण करना यह योग्य चिन्ह हो संकतो है 
॥४०-१७१)॥ इन्हें निरामिष भोजन करना चादिए, कलब्लीके सेवनर्की 


्> 


/ 


ब्रत लेना चाहिए, छनारम्भ वंधका त्याग करना चार्दिए, ओर अमर 
तथा अपेय पदार्थ नहीं भदर करना चाहिए ॥४०-१७रो इसे प्रकार 
ब्रतेसि पवित्र हुई शत्वत्त शुद्ध इत्तिको ओो द्विज धारण कर्ता है उसके 
सम्पूर्ण ब्तचार्या विधि समझी चाहिए. ॥४०-१७३॥ ह 
--महापुराण 


[मा 


थेपां भुक्त पाते संस्कारेण श॒द्धूति ते पात्रमहेनतीति पत्याः 
तच्छूद्वावयवाः ॥र।१।१ ०्ध॥ 


भोजनके कायम आया डी जिनका पात्र संस्कार करनेसे शुद्ध हो 
जाता है वे पात्यशूद्ध € जो शूद्रेकि अन्तर्गत हैं । 
_अमोधदईत्ति 
वर्णैनाहद्वुपस्यायोग्यास्तेर्प द्व्न्द्द एकबन्भवति । येन रूपेणाहन्त्य- 
मवाष्यत्ते तदिंह नैमनन्थ्यम्दद्ुपस भिरे तम । अतिशयोपेतस्याहकुपस्य 
प्रातिहायसमन्वितस्य बहुतरमयोग्यमिति नेह तद्‌ शुद्धते । तक्चायस्कारं 
कुछाछबखूदं रजकतन्त॒वायम । नम्वेतेप्वप्येकवद्‌भावः प्राप्नोति । 
खण्डाल्घ्तपा+ | ने दधिपयआदिष्वस्तभूतो इन्द्दो द्रष्टव्यः। वर्णनेति किम | 
मुकवचिराः । ण्ते करणदोपेणायोग्याः । अ्हरुपायोम्यानामिति किम । 
ब्राह्मणचतत्रियी । 
वर्णसे जो अदँद्र पके अयोग्य हैं. उनके वाची शब्दोंका इल्देसमासम 
एकवद्धाव दोता है । जिस रुपमें आईन्त्यपद प्राप्त होता है वह निम्भन्‍्थ 
अवस्था यहाँवर अहद्र पपदसे अभिप्रेत दै। अनेक अतिशयसम्पन्न ओर 


चरितन्नग्रहणमी सांसा ४२१ 


प्रतिहायोंसे युक्त जो अरिहन्त अवस्था है वह इनके बहुत ही अयोग्य है, 
अर्थात्‌ ऐसे वर्णवाले उस अवस्थाको कथमपि नहीं प्राप्त कर सकते, 
इसलिए यहाँयर उस अवस्थाका ग्रहण नहीं किया है। उदाहरणु-- 
तन्चायस्कारं कुलालबरूढं रजकतन्त॒वायम्‌ | 

शंका--इन शब्दोंमें भी एकवद्धाव प्रात्त होता है, अतः “चण्डाल- 
मृतपा: के स्थानमें 'चरडालमृतपम' होना चाहिए ? 

समाधान--नहीं, क्‍योंकि इन शब्दोंका 'दघि-पया आदियें अन्तर्भाव 
होकर द्वन्द्ससमास जानना चाहिए। 

शंका--सूत्रमें वर्णन! पद क्‍यों दिया है ? 

समाधान--“मूकबधिरा:” इत्यादि स्थलमें एकवद्भाव न हो इसके 
लिए “वर्णन! पद दिया है। 

>-महावृत्ति पृ० ७८ 
वर्णेनाहद्रपायोग्यानाम्‌ ॥१४६ ७॥ 


जो वर्णसे निम्नन्थ होनेके अयोग्य हैं उनके वाची शब्दोंका इन्द्र 
समासमें एकवद्धाव होता है | 
--शब्दाणं॑वचन्द्रिका 
वण्णेसु तोसु एक्को कहलाणंगो तवोसहो ययसा । 
सुमुहो कुच्छारहिदो लिंगग्गहणे हवदि जोग्गो॥॥३-२७ उद्ध्टता। 
यथायाग्य सच्छृद्रायाप । 
जो निरोग है, जो उम्रसे तपकों सहन करनेमें समर्थ है, जो सोम्य- 
मुख है और जो दुराचार आदि लोक अपवादसे रहित है ऐसा तीन 
वर्णो्मेसे कोई एक वर्णका मनुष्य जिनदीक्षा लेनेके योग्य है ] 
यथायोग्य सच्छूद्र आदि मी जिनदीक्षाके योग्य है । 
--प्रवचनसार म० ३, या० २७ जयसेनटीका 
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च्प शा ः पु €ः ५ ५ 
बयान जातिविशेषेणाहद्वभुपस्य नग्रन्थस्यायोग्यानां इन्द्र एकवद्‌ 
भवति | तक्षायस्कारं कुलालवरुट  रज्ञकतन्तुवायम । वर्णनेति किस ! 
मूकबधिरों अहँद्रपायोग्यानामिति किम्‌ ! ब्राह्मणक्षल्रियी ।9898७ । 


वर्णसे श्रर्थात्‌ जातिविशेषसे जो शहद्रुप अर्थात्‌ निग्नन्थपदके अयोग्य 

हूं उनका इन्द्रसमास करनेपर एकबद्धाव होता है यथा--तत्षायस्कारं 

कुलालवरुट रजकतन्तुवायम | सूत्रमें वर्णन! पद क्‍यों दिया है १ मूक" 

वधिरी' इसमें एकवद्धाव न हो इसके लिए दिया है। “अहंद्र,पायोग्यानाम 

पद क्यों दिया है ! आहाणक्तत्रियो' इसमें एकवद्धाव न हो इसके लिए 
दिया है | 

--शब्दाणवचन्द्विका घृत्ति 


येपां भुक्त पात्र संस्कारेण शुद्धयति ते पात्रमह॑न्ति इति। पत्याः 
तच्छुद्वाववयः । तक्षायस्कारं कुछालवरूढम्‌ । पातश्यग्रहर्ण किम्र ! 
चण्डार्मतपा; 
जिनके भोजनका पात्र संस्कारसे शुद्ध हो जाता है वे पात्र हो सकते 
हैं। यहाँपर पत्य शब्दसे ऐसे प्रत्येक शूद्रका अहण किया है | तत्तायस्कारं 
कुलालबरुटम्‌ | सूत्र पात्य' पद क्‍यों दिया है ! 'चण्डालमृतपाः” इसमें 
एकवद्धाव न हो इसके लिए दिया है । 
--चिन्तासणि लघुबृत्ति 


ज्ञानकाण्डे क्रियाकाण्डे चातुवण्यपुर ःसरः । 
सूरिदेंच इवाराध्यः संसाराब्धितरण्डकः ॥ 
उच्चावचजन प्रायः समयोज्य जिनेशिनाम्‌ 
नेकस्मिन्पुरुषे तिछेदेकस्तम्भ इवालूयः ॥॥ 


संसारसमुद्रसे तारनेवाले और चाठुण्यसम्पन्न आचारयकी शानकाण्ड 
ओर क्रियाकाण्डमें देवके समान आराधना करनी चाहिए ) 


घरित्रग्रहणसीसांसा ४२३ 


जिनेन्द्रदेवके इस शासनमें ऊँच ओर नीच सभी जन पाये जाते हैं, 
क्योंकि जिस प्रकार एक खम्भेके आश्रयसे महत्व नहीं थिकि सकता उसी 
प्रकार एक पुरुषके आश्रयसे जैन शासन भी नहीं टिक सकता । 


+-यशस्तिककचस्पू आश्वास ८ पुृ० ४०७ 


दोक्षायोग्यासत्रयो वर्णाश्वत्वारश्व विधोचिता: । 
मनोवाक्कायधर्माय सताः सर्व5पि जन्तवः ॥। 
अद्वोहः सवसच्वेषु यक्लो यस्य दिने दिने । 

स पुमान्‌ दीक्षितात्मा स्यान्नत्वजादियमाशयः ? ॥ 


दीक्षा ग्रहण करने योग्य तीन वर्ण होते हैं। तथा आहारके योग्य 
चार वर्ण हैं, क्योंकि सभी जन्तु मन, वचन और कायपूवक धर्ममें 
अधिकारी माने गये हैं | 


जिसका सब्र जीवोंमें द्रोहभाव नहीं है और जो प्रतिदिन जिनपूजा 
€ (७५ पु /5 
आदि यश्ञषकमंम निरत है वह मनुष्य दीक्षाके योग्य है। किन्ठु जो जाति- 
मदसे लिप्त है वह दीक्षा योग्य नहीं है (?) । 
-+-यशस्तिलूकचम्पू आश्वास ८ पु० ४१३ 


थावज्ञीवमिति व्यक्वा महापापानि शुद्धघीः । 
जिनधर्मश्रुतेयोग्यः स्थात्कृतोपनयो द्विजः ॥२-१६॥ 


सम्यग्द्शनसे निर्मल बुड्धिका धारी द्विज जीवन पयन्तके लिए महा- 
* पापोंका त्यागकर उपनीतिसंस्कारपू्वक जिनघर्मके सुननेका अधिकारी 
होता है ॥२-१६॥ 


श 


जथ झूद्ृस्याप्याहारादिशुद्धिमतो ब्राह्मणादिवद्धमं क्रियाकारित्व॑यथो 
चितमनुसन्यमानः प्राह--- 


४२४ चर्ण, जाति और धर्म 


अब आहार आदिकी शुद्धिकों करनेवाला श्र भी ब्राह्यणादिके समान 
यथायोग्य घर्मक्रिया करनेका अधिकारी है इस बातका समर्थन करते हुए. 
आगेका श्लोक कहते हैं--- 


दीक्षा ध्रताविष्करणं त्रतोन्मुखस्य घृत्तिरेति यावत्‌ । सा चात्रोपासक- 
दीक्षा जिनमुद्रा वा उपनीत्यादिसंस्कारों वा ३२-२०॥ 


च्रतोंकी प्रक८ करना दीक्षा कददलाती है। त्रतोंके सम्पुख हुए जीवकी 
जो बृत्ति होती है उसे दीज्ञा कहते हैं यह उक्त कथनका तात्पय है| वह 
यहाँवर उपासकदीक्षा, जिनमुद्रा या उपनीत्यादिसंस्कार यह तीनों प्रकारकी 
दीक्षा ली गई है ॥२-२०॥ 


झूद्गोध्प्युपस्कराचारवपुःशुद्धबास्तु ताइशः । 
जात्या हीनो5पि कालादिरूव्धौ ह्यात्मास्ति धमंभाक्‌।२-२२॥ 
उपस्कर, आचार और शरीरकी शुद्धिसे युक्त शूद्ध भी ब्राह्मणादिके , 
समान जिनधर्मके सुननेका अधिकारी है, क्योंकि जातिसे हीन आत्मा भी 
कालादिलब्धिके प्राप्त होनेपर धर्मसेवन करनेवाला होता है ॥२-२२॥ 


अस्तु भवतु । को$सौ शूद्ो5पि | किंविशिए्टस्तादशो जिनधम्मश्रुतेयोंग्यः । 
क्रिविशिष्टः सन्‌ उपस्करः आसनायुप्करणं आचारः मद्यादिविरतिः वधुः 
शरीर तेपां न्रयाणां शुद्धया पविश्नतया विशि४: । कुत इत्याह जात्येत्यादि । 
हि यस्मादस्ति भवति। कोसी आत्मा जीव: किंविशिष्टो धर्ममाक्‌ श्राचक- 
धर्माराधकः | कस्यां सत्यां कालादिलव्धी कालादीनां कालदेशादीनां लब्धौ 
धर्माराधनयोग्यतायां सत्याम्‌ । किंविशिष्गोडपि हीनो रिक्तोड्ल्पो वा कि 
पुनरुत्कृष्टो मध्यमो वेत्यपिशब्दार्थ: । कया जास्या वर्णसम्भूत्या चणेलक्षण- 
भापें यथा- 
जातिगोन्रादिकर्माणि शुक्लध्यानस्य हेतवः । 
येषु ते स्थुस्त्रयो वर्णा: शेपाः शूद्वा; प्रकोर्तिताः ॥ 


चरिश्रग्रहणमीमांसा 2२५ 


जो शूद्र उपस्कर अर्थात्‌ आसन आदि उपकरण, आचार अर्थात्‌ 
मद्य आदिका त्याग ओर वपु अर्थात्‌ शरीर इन तीनॉंकी पविन्नतासे युक्त 
वह जिनघमके सुनने अर्थात्‌ अहण करनेका अधिकारी है, क्योंकि जो 
आत्मा जाति अर्थात्‌ वर्णसे हीन अर्थात्‌ रहित है या जधन्य वर्णका है वह 
भी घमंभाक्‌ अर्थात्‌ आवकघमका आराधक होता है। उत्कृष्ट और मध्यम 
वणका मनुष्य तो जिनधमके ग्रहण करनेका अधिकारी होता ही है यह मूल 
श्लोकोंमें आये हुए 'अपि! शब्दका अर्थ है। आपषंमें वर्णका लक्षण इस 
प्रकार कहा है-- 
जिन जीवोंमें जाति और गोत्र आदि कर्म शुक्षध्यानक्रे कारण होते 
हैं वे तीन वर्णवाले हैं और इनके सिवा शेष सब शुद्र कहे गये हैं । 
स्फुरद्वोधो गलूद्वृत्तमोहों विपयनिःस्ष्ठहः । 
हिंसादेविरतः कास्स्य्नाग्रतिः स्याच्छाचकॉइशतः ।॥४-२१॥ 
जिसे सम्यग्जञान हो गया है, जिसका चारित्रमोहनीयकर्म गल गया है 
कौर जो पाँच इनिद्रियोंके विषयोंसे निस्प्रह् है वह यदि हिंसादि पापोसे 
पूरी तरह विरत होता है तो यति होता है और एकदेश विरत होता है तो 
श्रावक होता हैं |४-२१॥ 
-+-सागरपधर्मासत 
विप्क्षत्रिययिट्यूद्वाः प्रोक्ताः क्रियाविशेषतः । 
जैनधर्म पराः शक्तास्ते सर्व बान्धवोपमाः ॥७-१४२॥ 
क्रियासेदसे ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य और शुद्र ये भेद कह्दे गये हैं । 
जैनधरममें अत्यन्त आसक्त हुए वे सब भाई-भाईके समान हैं |॥७-१४२॥ 
--त्रवर्णिकाचार 
अइवालबुड्दासेरगब्मिणीसंडकारुगादी णं । 
वज्ञा दिंतस्स हु छग्गुर्मासा हवदि छेदो ॥२१४६॥ 
दिंति परे एदेंसु व कारुयगणिग्यंथदिक्खणे गुरुणो । 
गुरुमासो दायब्वो तस्स य णिग्याडणं तह ये ॥२२०॥ 


४२६ वर्ण, जाति भौर घम 


णावियकुलालतेलियसालियकल्लाललोहयाराणं॑ । 
मालारप्पहुदीणं त्तवदाणे विण्णि गुरुमासा ॥२२१॥ 
घचस्मारवरुडछिपियखत्तियरजगादिगाण चक्तारि 
कोसद्यपारद्धियपासियसावणियकोलया दिसु भद्ठ ॥९२२१२॥ 
चंडालादिसु सोलस गुरुमामा वाहडोववाडरिया । 
प्पहुदीणं बत्तीसं गुरुमासा होंति तबदाणे ॥२२१॥ 
चडठसटद्ठी गुरुसासा गोश्खयसायंगखट्टिकादीणं । 
णिग्गंथदिक्खिदाणे पायच्छित्त समुहिद्ठु ॥२२४॥ 
अतित्रालक, इृद्ध, दास, गर्भिणी स्त्री, नपुंसक और कार शूद्रोंको 
दीक्षा देनेबाले आचायंको छुद गुरमास नामक प्रायश्चित कहा 
गया है ॥२१६॥ 
दूसरे आचार्य कहते हैं कि जो इन सब्रको और कारु शूद्वोंको दीक्षा 
देता है उसे एक गुरुमास नामक प्रायश्चित देना चाहिए और उसे संघसे 
अल्लग कर देना चाहिए ॥२२०॥ 
जो नाई, कुम्हार, तेली, शालिक, कल्लार, लुहार ओर मालीको दीक्षा 
देता है उसके लिए दो शुरुमास नामक प्रायश्चित्त कहा गया है |[२२१॥ 
जो चम्हार, वरुड, छिपी, कारीगिर और घोची आदिको जिनदीक्षा 
देता है उसे चार शुरुमासनामक प्रायश्चित्त कहा गया है। तथा जो 
कोशरुक, पारधी, नकली साधु, श्रावशिक और कोलको दीक्षा देता है उसे 
आठ गुरुमास नामक प्रायश्रित्त कहा गया है ॥२२२॥ 
चाए्डाल आदिको जिनदीज्षा देनेपर सोलह गुरुमास तथा गाड़ीवान, 
डोंब और व्याघ आदिको जिनदीक्षा देनेपर वत्तीस गुरुमासनामक प्रायश्रित 
कहा गया है ॥२२३॥ 
गायको मारनेवाले, मातज्ञ और खटोकको निम्नन्थ दीक्षा देनेपर चौसठ 


गुरुमासनामक प्रायश्वित कहा गया है ॥२२४॥ 
+डेदपिण्ड 


चरित्रग्रहणमी मांसा ४२७ 


आहाणाः कज्षत्रिया वेश्या: योग्या: सवज्ञदीक्षणे 
कुलहीने न दीज्ञास्ति जिनेन्द्रोदिश्शासने ॥१० ६॥ 
न्यक्कुलानामचेलकदीक्षादायी दिराम्बरः । 
जेनाज्ञाकोपतो&नन्तसंसारः ससुदाह्मतः ॥१ ०७॥ 
दीक्यं नीचकुछ जानन्‌ गोरवाच्छिष्यसोहतः। 

यो ददात्यथ गृह्नाति धर्मोह्ाहो हयोरपि ॥१०८॥ 
अजानाने न दोपोस्ति ज्ञाते सति विवर्जयेत्‌ । 
आचार्यो5पि स मोक्तन्यः साधुवर्गेरतोडन्यथा ॥१०४६॥ 
कुली नछ्ु ज्ञकेप्वेव सदा देयं महाप्रतस्‌ । 
सब्लेखनोपरूढेपु गणेन्द्रेण गुणेच्छुता ॥११३े॥ 
कारिणो द्विविधा; सिद्धा भोज्याभोज्यप्रसेद्तः | 
भोग्येप्वेव प्रदातव्यं स्वदा जुल्लकब्रतम्‌ ॥१५४॥ 


सर्वश्ञपदके योग्य दीत्षामें ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैश्य ये तीन वर्ण ही 
योग्य माने गये हैं| जिनेनद्र भगवानके द्वारा उपदिष्ट शासनमें कुलहीनको 
दीक्षा नहीं है ॥१०६॥ 


जो दिगम्बर नीच कुलवालेको दिगम्बरपदकी दीक्षा देता है वह 
जिनाज्ञाका लोप करनेवाल्ा होनेसे अनन्त संसारका पात्र होता है ॥१०७॥ 

जो गुरुतावश शिष्योंके मोहसे यह नोचकुली है ऐसा जानकर भो उसे 
दीक्षा देता है या लेता है उन दोनोंके धर्मका लोप हो जाता है ॥१०८॥ 

किन्तु अज्ञात अवस्थामें नीचकुलीको दीक्षा देनेमें टोप नहीं है । परन्तु 
ज्ञात होनेपर उसका निवारण कर देना चाहिए। अन्यथा साघुसमुदायका 
कतंव्य है कि वह ऐसे आाचायका त्याग कर दे ॥१०६॥ 

शुणणोके इच्छुक आचाय सल्लेखनामें लगे हुए कुलीन क्षुल्लकोंको 
ही महात्रत स्वीकार करावे ।११३॥ 


ध्र्८ वर्ण, जाति औौर घर्स 


भोज््य और अभोज्यके भेदसे कारुशूद्र दो प्रकारके प्रसिद्ध हैं | उनमेंसे 
भोज्य शूद्रोंकी ही सबंदा ज्ञुज्ञकत्रत देना चाहिए ॥१४४॥ 
-प्रायश्रित्तचू लिका 


पिण्डशुद्धरभावत्वान्मद्यमां सनिपेवनात्‌ । 
सेवादिनीचबू त्तित्वात्‌ झूद्गाणां संस्कारों न हि ॥ 
पौनपुनर्विवाहत्वात्‌ पिण्डशुद्धरसावततः । 
ऋत्वादिसु क्रियाभावात्‌ तेषु न मोक्षमार्गता ॥ 
संस्कृते देह एवासी दीक्षाविधिरमिस्मृतः । 
शौचाचारविधिप्राप्तो देहः संस्कतुमहति ॥ 
विशिष्टान्चयजो शुद्धो जातिकुलविशुद्धिभाक्‌ । 
न्यसतेथ्सो सुसंस्कारैस्ततो हि परम तपः ॥ 


शूद्रोंकी पिण्डशुद्धि नहीं देखी जाती, वे मद्य-मांसका सेवन करते हैं 
ओर सेवा आदि नीच बुत्तिसे अपनी आजीविका करते हैं, इसलिए 
उनका संस्कार नहीं होता | 


शुद्रोंमें बार-बार पुनर्विवाह होता है, उनको पिण्डशुद्धि नहीं होती 
तथा उनमें ऋतुधर्म आदिके समय क्रियाका अभाव है, इसलिए उनमें 
मोक्षमार्गता नहीं चनती । 

संस्कारसम्पन्न देहमें ही यह दीक्षाविधि कही गई है तथा शौचाचार- 
विधिको प्राप्त हुआ देह ही संस्कारके योग्य है । 

जो विशिष्ट अन्वयमें उत्पन्न हुआ है, शुद्ध है तथा जाति और कुलके 
आश्रयसे विशुद्धियुक्त है वही सुसंस्कारोंका अधिकारी है और उसीसे 


परम तप होता है। 
--धस्‍्मुतिसार 
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ञ्‌ जि - 
हरस्रहणमासासा 
उत्तम-मज्मिमगेहे दारिददे ईसरे णिरावेक्खा । 
सब्वत्थ गिहिदपिंडा पच्चजा एरिसा भणिया ॥४८ा। 
उत्तम, मध्यम या जघन्य घरमें तथा दरिद्र या समथ व्यक्तिके यहाँ 
सवंत्र जिसमें आहार स्वीकार किया जाता है, जिनदीक्षा इस प्रकारकी 
होती है ॥४८॥ 
“--बोधप्राभ्वत्त 
जादी कुल च सिप्पं तवकम्मं ईसरत्त आजीवं । 
तेहि पुण उप्पादों आजीव दोसो हवदि एसो ॥३१॥ 


जाति, कुल, शिल्वकर्म, तप्कम और ऐश्वर्य ये आजीव हैं। 
इनसे अपने लिए. आहारको प्रास्त करना आजीव नामका 
दोष है ॥३१॥ 
सूदी सुंडी रोगी सदय णदुंसय पिसाय णग्गो य । 
उदच्चारपडिद्वंतरुहिरवेसी समणी अंगमक्खीया ॥४ 8६॥ 
अतिबाला अतिबुड्ा घासंती गब्मिणी य अंधलिया । 
अंतरिदा व णिसण्णा उच्चत्था भह व णीचत्था ॥५०॥ 
पूयण पजञ्जलूणं वा सारण पच्छादण्णं च विज्मवणं । 
किद्ठा तहाग्गिकज्ज णिच्वाद घद्द्ण चावि ॥५१॥ 
लेवणमज्णवः्मं पियसाणं दार॒य॑ च णिक्खसियं । 
एवंविहादिया पुण दाणं जदि दिंति दायगा दोसा ॥५२॥ 
जिसने बालकको जन्म दिया है, जो मद्यपान करनेमें आसक्त रहता 
है, जो रोगी है, जो म्ृतकको श्मशानमें छोड़कर आया ऐ, जो नपुंसक्र 
है, जो पिशाचरोगसे पीड़ित है, जो नग्न है, जो लघुशक्ला आदि करके 
आया है, जो मूर्न्छित है, जो वमन करके आया है, जिसे रक्त लगा 
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हुआ है, जो वेश्या है, जो आयिका या वेरागिनी है, जो शरीरका उचग्न 
या तैल्ममदन कर रही है, जो अ्रतित्राला है, जो अतिद्द्धा है, जो भोजन 
कर रही है, जो गर्भिणी है अर्थात्‌ जिसे गर्भ धारण किये पाँच माहसे ऊपर 
हो गये हैं, जो अ्रन्धी है, जो भीत आदिके अ्रन्तरसे खड़ी है, जो बैठी 
है, जो साधुसे ऊँचे स्थान पर खड़ी है, जो साधुसे नीचे स्थानपर खड़ी 
है, जो फूँक रही है, जो अग्निको जला रही है, जो लकड़ी आ्रादिको सरका 
रही है, जो राख आदिसे अग्निको भार रही है, जो जलादिसे अग्निको 
बुझा रही है, जो वायुको रोक रही है या लकड़ी आदिको छोड़ रही है, 
जो घर्षण कर रही है, जो गोत्र आदिसे लीप रहो है, जो मार्जन कर 
रही है तथा जो दूध पीते ब्रालकको छुड़ाकर आई है। इसी प्रकार और 
भी काय करनेवाली क्री या पुरुष यदि दान करता है तो दायक दोष 
होता है ॥४६-५०॥ 
उच्चारं पससवर्ण अभभोजगिहपवेसणं तहा पडर्ण । 
उबवेसर्ण सदंसं भूमीसंफास णिद्दचर्ण ॥॥७ ६॥ 
आद्ारके समय अपने मल-मूत्रके निर्गत होनेपर, अभोज्यण्हमें प्रवेश 
होने पर, स्वयं गिर पड़ने, बैठ जाने या भूमिका स्पश होने पर और थूक 
खखार आदिके बाहर निकल पड़ने पर मुनि आहारका त्याग कर 
देते हैं ॥७६॥ 
+>मूलाचारपिण्डशुद्धू यधिकार 
अप्णादसणुण्णादं मिक्‍खे णिच्चुच्रमज्किमकुलेसु । 
घरपंतिद्दि हिडंति य मोणेण झ्लुणी समादिति ॥४७॥ 
नीच, उच्च और मध्यम कुलोंमें ग्रहोंकी पंक्तिके अनुसार चारिका 
करते हुए. मुनि अज्ञात और अनुज्ञात मिक्षाको मौनपूर्वक स्वीकार 


करते हैं ॥४७॥ ही 
““भलाचार अनगारभावना।धिकार 
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परिहारो हुविहो-अणवद्वुओ पार॑चिभो चेदि। तत्थ अणबहभो जह्णेण 
छुम्मासकाऊछो उक्कस्सेण बारसवसपेरंतों। कायशूमोदो परदो चेव 
कयविहारो पडिचंदणविरहिदो गुरुषदिरित्तासेलजणेसु कयमोणाभिग्गहो 
खबणायंबिलूपुरिमडू यद्धवाणणिव्विवदी हि. सोलियरसरुहिरमांसो होदि। 
जो सो पारंचिभो सो एवंविहो चेच होदि। किंतु साधम्मियवज्ियखेत्ते 
समाच्रेयब्चो । एत्थ उक्कस्सेण छम्मासखचर्ण थि उबइद्ं । एदाणि दो 
वि पायच्छित्ताण णरिंद्विरुद्धाचरेदे आइरियाणं णव-दुसपुच्बहराणं 
होदि । 
परिहार दो प्रकारका है--अनवस्थाप्प और पारश्विक | उनमेंसे 
अनवस्थाप्य परिहारप्रायश्चित्तका जघन्य काल छुह महीना ओर उत्कृष्ट 
काल बारह वर्ष है। वह कायभूमिसे दूर रहकर ही विहार करता है, प्रति- 
बन्दनासे रहित होता है, गुरुके सिवा अन्य सब्च साधुओंके साथ मौनका 
नियम रखता है तथा उपवास, आचाम्ल, दिनके पूर्वार्धमें एकासन और 
निर्विकृति आदि तपों द्वारा शरीरके रस, रधिर और मांसको शोषित करने- 
वाल्ना होता है। पारश्विक तप भी इसी प्रकारका होता है। किन्तु इसे 
साधमोीं पुरुषोंसे रहित ज्षेत्रमें आचरण करना चाहिए । इसमें उत्कृष्ट 
रूपसे छुहद मासके उपवासका भी उपदेश दिया गया है। ये दोनों ही 
प्रकारके प्रायश्चित राजाके विरुद्ध आचरण करने पर नी ओर दस 
पूर्वोकी वारण करनेवाले आचार्य करते हैं। 
--घवला कर्मअन्नुयोगद्वार छ० ६२ 
“*"** "तथा पयंटतोउभोजनगृहप्रवेशो यदि भवेत्‌ चाण्डालादिगृह- 
प्रवेशो यदि स्थात्‌*** ॥७६॥ 
तथा चारिका करते हुए साषुका अभोजन घरमें प्रवेश हो जावे अर्थात्‌ 
चाण्डाल आदिके घरमें प्रवेश हो जावेतेी साधु अ्न्तराय मानकर आाह्यरका 
त्याग कर देते हैं |७६॥ 
--मूलाचार पिण्डशुद्धि भधिकार टीका 
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***"*** सथान्ये च बहवश्चण्डालादिस्पर्शकलहेश्मरणसाधर्मिक- 
सनन्‍्यासपतनप्रधानमरणाद्यो5शनपरित्यागहेतव:"** ॥54॥ 
चाण्डाल आदिका स्पश होना, भंगड़ा-फिसाद होना, इष्ट व्यक्तिका 
मरण होना, साथमों चन्धुका सनन्‍्यास पूर्वक मरण होना और राजा आदि 
प्रधान व्यक्तिका मरण द्वोना इत्यादिक और भी बहुतसे भोजनक्रे त्यागक्रे 
हेतु हैं ॥८१॥ मीमिर नि मर 
>--मुलठाचार पण्ड्शुद्ध जांधकार टाका 
कुल ब कल *े 'नीचोश्रमध्यसकुलेपु दरिद्रेश्वसमानगृहिपु. सुहपंक्त्या 
हिंडंति पयटन्ति मौनेन मुनयः समाददते भिक्तां गुहन्ति ॥४७॥ 
नीच, उच्च ओर मध्यम कुल्ोंमें अर्थात्‌ दरिद्र व्यक्तियोंके घरमें, 
ऐश्वर्य-सम्पन्न व्यक्तियोंके घरमे और साधारण स्थितिवाले व्यक्तियोंके घरमें 
गहपंक्तिके अनुसार चारिका करते मुनि हुए मौनपूवक भिक्षाकों ग्रहण 
करते हैं ॥४७॥ 
--मूलाचार अनगारभावना अधिकार टीका 
उच्छिष्ट नीचलोकाहमन्योदिष्ट विगर्हितम्‌ । 
न देयं दुजनस्पृष्ट देवयत्तादिकल्पितस ॥ 
अभक्तानां कदर्याणामचतानां च सथसु । 
न भुज्ञलीत तथा साधुद्न्यकारुण्यका रिणाम्‌ ॥ 
शिल्पिकारुकचाक्पण्यसम्भलीपतितादिषु । 
देहस्थिति न कुर्चीत लिक्लिलिज्ञोप्जीचिपु ॥ 
जो उच्छिष्ट हो, नीच लोगोंके योग्य हो दूसरेके उद्देश्यसे बनाया गया 
हो, ग्लानिकर हो, दुजनोंके द्वाता छुआ गया हो तथा देव और यक्षादिके 
निमित्तसें बनाया गया हो ऐसे भोजनका आहार साधुको नहीं देना चाहिए। 
जो भक्त न हों, कदये हों, अब़ती हों, दीन हों और करुणाके पात्र हों 
उनके घर साधु आहार न ले | 
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शिल्पी, कार, भाट, कुट्नी, और पतित आदि तथा पाखणडी ओर 
साधुवेषसे आजीविका करनेवालेके यहाँ मुनि देहस्थिति न करे श्रर्थात्‌ 
आहार न ले । 


-“यशस्तिलकचम्पू 
चर ह् कद हर 
अन्यत्राह्मणक्षत्रियवैश्यसच्छूद्रं:ः स्वदातृग्ृहादु वामतखिषु गृहेपु 
दक्षिणतश्न ब्रिषु वतमानैः पड़झिः स्वप्नतिग्राहिणा च सप्तमेन''* “** 


दान देनेका अधिकारी ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य और सच्छन्द है | 
दाताके घरके साथ बाइ ओरके तीन घर और दाई ओऔओरके तीन घर इस 
प्रकार कुल सात घरके दिये गये आहारको साधु स्वीकार करता है | 
++अनगारधर्माम्त अ० ४ श्लो० १६७ 
दातुः पुण्यं श्वादिदानादस्त्येवेत्यनुव्ृत्तिवाक्‌ | 
चनीपकोक्तिदाजीवो घृत्तिः शिल्पकुलादिना ॥७५-२२॥ 
कुत्ता आदिकोी आहार आदि करानेसे दाताकों पुण्य लाभ होता है 
इस प्रकार दाताके अनुकूल वचन बोलना वनीपक नामका दोष है। तथा 
शिल्प और कुल आ्रादिका विशापन कर आजीविका करना आ्राजोव नामका 
दोष है ॥४-२२॥ 
भाजीवास्तप ऐश्वय शिल्पं जातिस्तथा कुछम्‌ । 
तेस्वृत्पादनमाजीव एप दोपः प्रकथ्यते ॥ 
तप, ऐड्वर्य, शिल्प, जाति और कुछ इनका प्रख्यापन कर आजीविका 
उत्पन्न करना आजीव नामका दोप कहा जाता है | 
--उद्छत ७४-२२ 
मलिनीगर्भिणीलिदट्विन्यादिनायां नरेण च । 
शवादिनापि क्लीवेन दर्त दायकदोपभाक्‌ ॥७-३े४॥ 
जो मल्नि है, जो गर्भ धारण किये है तथा आर्थिका आदि लि्डको 
धारण किये है इस प्रकारकी नारी या पुरुषके द्वारा, तथा शवकों स्मशान 


कर, कुक. 
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में छोड़ कर आये हुए पुरुपके द्वारा इसी प्रकार नपुंसकके द्वारा साथुकों 
आहार दिये जाने पर दायक दोष दोता है ॥५-३४॥ 
सूत्ती शीण्डी तथा रोगी शव पण्ठः पिशाचचान्‌ । 
पतितोच्चारनग्नाश्र रक्ता वेश्या च लिट्लिनी ॥ 
चान्ताथ्म्यक्ताह्िका चातिबाका दुद्धा व गर्शिणी | 
अद॒न्त्यन्धचा णिसण्णा च नीचोशन्वस्था च सानन्‍्तरा ॥ 
फुप्कारं ज्वालनं चेव सारण छादन तथा। 
विध्यापनाग्निकार्य च छृत््वा निशच्यावघट्दने ॥ 
लेपनं माजनं त्यक््वा स्तनरूनं शिशुं तथा । 
दीयमसाने5पि दाने$स्ति दोषो दायकगोचरः ॥ 
( उद्छत ) 
(ये ए्छोल मूलाचारकी गाथाओंका अनुसरण करते हैं, जिनका अर्थ 
पूर्वमें दे आये हैं |) 
मुन्नाख्यों मुन्रशुक्रादेश्चाण्डालादिनिकेतने । 
प्रवेशो श्रमतो सिक्नोरभोज्यगृहवेशनस ॥५७-७३॥ 
आद्वारके समय साधुको पेशाव और वीय॑का आ जाना मूत्र नामका 
अन्तराय है | तथा आहद्यरके लिए चारिका करते समय साधुका चण्डाल 
आदिके घरमें प्रवेश करना अमोज्यग॒हप्रवेश नामका अन्तराय है ॥२-५३॥ 
“"चाण्डालादिनिकेतने चाण्डाल्श्रपचवरुटादीनामस्एर्यानां गृहे । 
यहाँ “वाण्डालादिनिकेतन! पदसे चाएडाल, श्वप्व और वरुट आदि 
अप्ृश्योके घरका अहण किया हैं। तात्पर्य यह है कि आहारके समय 
चारिका करते हुए यदि साधु अप्ृश्य शूद्रोंके घरमें प्रवेश करता है तो 
अभोज्यग॒हप्रवेश नामका अन्तराय होता है। 
तद्॒चवण्डालादिस्पश: कलहः प्रियप्रधानझती । 
भीतिलोंकजुगुप्सा सघसंसंन्यासपतनं च ॥०-ण६॥ 
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उसी प्रकार चाण्डाल आदिका स्पर्श होना, कलह होना ईंट पुरुषका 
मरण होना, प्रधान पुरुषका मरण होना, भय होना, ल्लोकजुगुप्सा होना 
तथा साधमी पुरुषका संत्यासपूवक मरण होना''*""' इत्यादि आहारत्यागके 
और भी कारण जानने चाहिए ॥४-५६॥ 

““'चण्डालादिस्पशश्राण्डाल््पचादिछुप्तिः । टीका 

इस श्लोकमें 'चाण्डालाविस्पश? पदसे चाएडाल और श्वपच आदिका 
स्पश लिया गया है ॥५-६ ठोका ॥ 

--अनगारघर्मारझूत 


उत्तमसज्मिमगेहे उत्तमगृहे उत्तड्गतोरणादिसहिते राजसदनादो 
मध्यमगेहे नीचैगृंहे तृणपर्णादिनिर्मिते निरपेक्षा उच्चेगृह॑ भिक्षाथ गच्छासि 
नीचैगृह अहं न त्रजासि न प्रविशामीत्यपेक्षारहिता प्रत्॒ज्या भवति। 
दारिद्दे ईसरे णिरावेक्खा दारिद्वस्यथ निर्धनस्थ गृहं न प्रविशामि ईश्वरस्य 
धनवतो गृहे प्रविशाम्यहं निवेशे इस्यपेत्षारहिता प्रच्नज्या भवति । सब्व॒त्थ 
गिहिद्पिंडा सत्र योग्यगृहे ग्रहीतपिण्डा स्वीकृताहारा प्रत॒ज्या ईइशी 
भवति । कि तदयोग्य गृह यत्र भिक्षा न शृद्यते इत्याह-- 

उत्तद्ग तोरण आदिसे युक्त राजप्रासाठ आदि उत्तम घर है। इसकी 
तथा मथ्यम घर और वृणु-पर्णाव्सि निर्मित नीच घरकी अपेक्तासे रहित 
दीक्षा होती है | तात्पय यह है कि जिनदीक्षामें दीक्षित हुआ साधु ऐसा 
कभी विचार नहीं करता कि में भिन्नाके लिए उत्तम घरमें ही जाऊँगा, 
नीच परमें नहीं जाऊँगा । इसी प्रकार दारिद्र और घनसम्पन्नताकी अपेक्षा 
से रहित दीक्षा होती है। में दरिद्रके घरमें प्रवेश नहीं करूँगा, केवल 
घनवानके घरमें प्रवेश करूँगा इस प्रकारकी अपेक्तासे रहित दीक्षा होती 
है | किन्तु जिसमें सच्च योग्य घरोंमें आहारको स्वीकार किया जाता है. दीक्षा 
इस प्रकारकी होती है । वह अयोगस्य घर कौन-सा है जिस घरमें भित्षा 
नहीं ग्रहण को जाती, आये इसी बातको बतलाते हैं-- 
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गायकस्य तलारस्य नीचकर्म पजीविनः । 
मालिकस्य विलिज्नस्य वेश्यायास्तैलिकस्थ च ॥9॥ 
नीच कर्मसे आजीविका करनेवाले गाबक, कोतवाल, माली, भर, 
वेश्या और तेलीके घर जाकर साधु आह्यर नहीं लेते ॥१॥ 
( नीतिसार श्लो० ३६ ) 
अस्थायमर्थ---गायकस्य गन्धवेस्य गृहे न भुज्यत्े- तलारस्य कोट- 
पालस्य नीचकर्मोपजीविन: चर्मजऊशकटादेवहिकादेः विलड्गस्य भरटस्य 
घेश्याया गणिकाया! तैलिकस्य घाश्चिकस्य । 
दीनस्य सूतिकायाश्र छिम्पकस्य विशेषतः । 
मद्यविक्रयिणो मथपायिसंसगिंगश्व न ॥२॥ 
तथा दीन, बालकको जननेवाली, दर्जी, मदिराका विक्रय करनेवाले 
ओर मद्यपायीके घर जाकर भी साधु भिन्ना नहीं लेते ॥२॥ 
( नीतिसार श्छो० शे८ ) 
दीनस्य श्रावको5पि सन्‌ यो दीन भापते । सूतिकाया या वालकानां 
जनने॑ कारयति । अन्यत्सुगमम्‌ । 
इस एलोकमें दीन शब्द आया है। उसका यह तालय॑ है कि जो 
श्रावक होकर भी दीन बचन बोलता है उसके यहाँ भी साधु मिक्षा 
नहीं खेते | 
शालिको माल्किश्वेव कुम्मकारस्तिलंतुदः । 
नापितश्रेति विज्ञेया पशञ्म ते पञ्च कारवः ॥३॥। 
रजकस्तक्षकश्नेव जयःसुवर्णकारकः । 
इफत्कारादयश्वेति कारवो बहचः स्मृताः ॥४॥ 
क्रियते भोजन गेहे यतिना मोक्तमिच्छुना । 
एवमादिकमप्यन्यब्िन्तवीयं स्वचेतसा ॥०॥ 
( नीतिसार श्लो० ४० ) 
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बरं स्वहस्तेन कृतः पाको नान्यन्न दुच्शशास्‌ । 
सन्दिरे भोजन यस्मात्सवसावथ्सज्ञमः ॥६॥ 
( नोतिसार० श्छो० ४२ ) 
शाली, माली, कुम्हार, तेढी ओर नाई ये पाँच कार शुद्ध जानने 
चाहिए | धोची, तक्षक, छहार, सुनार ओर कारोगिर इत्यादि बहुत प्रकारके 
कार शूद्र जानने जाहिए. ॥३, ४॥ मोक्षकी इच्छा रखनेवाले साधु इनके 
घरमें भोजन कर लेते हैं। इसी प्रकार और भी अपने मनसे जान लेना 
चाहिए ॥५॥ अपने हाथसे भोजन बना लेना उत्तम है, परन्तु मिथ्या- 
दृश्यिंके घरमें भोजन करना उत्तम नहीं है, क्योंकि वहाँ पर सत्र प्रकारके 
सावद्रका समागम देखा जाता है |॥६॥ 
--बोधप्राभ्ठुत टीका 
““*चाण्डालनीचलोकमार्जारशुनकादिस्पशरहित यतियोग्यं भोज्यम्‌ । 
चाण्डाल, नीचलोक, विलली और कुत्ता आदिके स्पशसे रहित भोजन 
साधुके योग्य होता है । 
+-स्वामिक्का्तिकेयानुप्रेज्ञा टीका 
चंडालअण्णपाणे भ्रुत्ते सोलस हवंति उपवासा । 
चंडालाणं पत्ते स्ुत्ते अद्नंव उ बचासा ॥३३६॥ 
चाणडालका अन्न-पानके भोजन करने पर सोलह उपवास करने 
चाहिए। तथा चाण्डालके पात्रमें भोजन करने पर आठ ही उपवास 
करने चाहिए ॥२३६॥ 


हि. श 
--डेद॒ पिण्ड 


कार्यपत्तम्मि पुणो जुत्ते पीदे वि दत्थ मलहरणं । 
पंचुववासा णियमा णिदिद्दा छेदकुसलेहिं ॥८७॥ 
कारुशुद्रके पात्रमें भोजन करने पर ओर उससे पानो पीने पर भी 
छेटशार्में कुशल पुरुषोंने पाँच उपवास उसका प्रायश्वित्त कहा है [[८२॥ 


+>देदशाखत्र 
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जातिवणंकुलोनेपु भुंक्रेजजानन्‌ प्रमादतः । 
सोपस्थानं चतुथ स्यान्सासोइनाभोगतो मुहुः ॥8३॥ 
जो जाति, बर्ण और कुलसे दीन पुरुषके घर जानकारीके विना 
भोजन करता है उसे प्रतिक्रमणपूवंक उपवास करना चाहिए | तथा जो 
बार-बार भोजन करता है उसे अनाभोगके साथ एक माहका प्रायश्रित्त 
कहा है ॥६३॥ 
जातिवणकुलोनेपु भुझ्ञानो5पि मुहुसुंहुः । 
साभोगेन सुनिन्‌न मुलभूमि समश्लुत्ते ॥६४॥ 
किन्तु जो साधु जाति, वर्ण और कुलसे हीन पुरुषके यहाँ बार-बार 
भोजन करता है वद्द आभोगपूबक मूलस्थानको प्रात्त होता है ॥६४॥ 
चण्डालसंकरे स्पष्ट पृष्ट देहेषपि मासिकम्‌ । 
तदेव हिशुर्ण भक्त सोपस्थानं निगग्यते ॥१०१॥ 
चाण्डालके साथ मिश्रण होने पर या उसका स्पश होने पर पश्च- 
कल्याण नामक प्रायश्रित्त करना चाहिए. । तथा उसका भोजन करने पर 
प्रतिक्रमण सहित उससे दूना प्रायश्रित्त करना चाहिए. ॥१०१॥ 
--श्रायचित्तचूलिका 
किरातचमंकारादिकपाछानां च मन्दिरे । 
समाचरति यो सुक्ति तत्मायश्वित्तमीरदशम ॥६॥ 
जो किरात, चमार आदि और कापालिकके घरमें भोजन करता है 
उसे आगे कहे अनुसार प्रायश्रित करना चाहिए ॥६॥ 


इहाष्टादशजातीनां यो भुक्ति सदले घुनः । 
ससाचरति चैठस्थ प्रायश्रित्तमि्द भवेत्‌ ॥०॥ 


जो अठारह जातियोंके घर भोजन करता है उसे इस प्रकार प्रायश्रित्त 
करना चाहिए ॥७॥ 
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ब्राह्मणक्षत्रियवेश्यानां शूद्वादियृहसद्तः । 
अज्नपानं भवेन्सिश्र॑ यदि शुद्धिरियं सवेत्‌ ॥११॥ 


जिन ब्राह्मण, क्षत्रिय और वेश्योंके भोजन-पानका शूद्वादिके घरके 
भोजन-पान संसर्गसे हो जाता है उन्हें इस प्रकार शुद्धि करनी 
चाहिए. ॥११॥ 


मिध्यादगशु(ग्छूढ) मिश्रान्ञपानांदि च भवेद्यदि । 
प्रायश्वित्त भवेद्त्राभिपेकन्रितयं घट; ॥१२॥ 
जिनके भोजन-पानका मिथ्याहष्टियोंके भोजन-पानके साथ मिश्रण हो 
जाता है उन्हें यह प्रायश्वित करना चाहिए ॥१२॥ 


तदूगृहे भोजन चाष्टो उपवालाः प्रकीत्तिंताः ॥१७॥ 


जो पाँच प्रकारके कारु शूद्रोंके घर भोजन करते हैं उन्हें प्रायश्रित्त- 
स्वरूप आठ उपवास करना चाहिए ॥।१५॥ 
--प्रायश्रित्तग्रन्थ 


समवसतिप्रवेशमी मांसा 


मिच्छाइट्टि अभव्या तेसुमसण्णी ण होंति कइ्याईं । 
तह य अणज्कवसाया संदिद्धा विविहविचरीदा ॥६३२॥ 


समवसरणके इन बारह कोटोंमें मिथ्यादष्टि, अमच्य तथा अनष्यव- 
सायसे युक्त, सन्देह् युक्त ओर विविध प्रकारकी विपरीत ब्क्तिवाले जीब 

कदापि नहीं होते ॥६३२॥ 
--त्रिलोकप्रन्नप्ति 


. ः बह ह 
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ततन्न वाह्य परित्यज्य वाहनादिपरिच्छुदम्‌ । 
विशिष्टकाकुदैशुक्ता मानपी्ठ परीत्य ते ॥५७-१७१॥ 
प्रादक्षिण्येन चन्दित्वा सानस्तम्भमनादितः । 

उत्तमाः प्रविशन्‍्त्यन्तरुत्तमाहितभक्तयः 0५७७-१३ ७२१ 
पापशीलछा विकुर्मांणाः झूद्गाः पाखण्डपाण्डवाः । 
विकलाझ्लेन्द्रियोदूआ्रान्ता परियन्ति चहिस्ततः ॥७७-१७३॥ 


समवसरणके प्राप्त होने पर वाहन आदि सामग्रीको वहीं बाहर ही 
छोड़कर तथा विशिष्ट चिह्रोंसे युक्त होकर वे सब्र उत्तम पुरुष मानपीठको 
घेर कर तथा अनादिसे आये हुए. मानस्तम्मकी प्रदक्षिणा पूर्वक वन्दना 
करके उत्तम भक्तियुक्त होकर भीतर प्रवेश करते हैं। और जो पापशीछ 
विकारयुक्त शूद्रतुल्य पाखण्डमें पटु हैं वे तथा विकलाह्न, विकलेन्द्रिय 
ओर भ्रमिष्ठ जीव चाहर ही घूमते रहते हैं ||४७-१७१-१७३॥ 
--हरिवंशपुराण 
देवो$हंन्प्राइसुखो नियतिमलुसरन्लुत्तराशासुसखो वा । 
यामध्यास्ते सम पुण्यां समचरूतमहीं ता परीस्याध्यवात्सु: । 
प्रादक्षिण्येन धीन्द्रा द्युवतिगणिनीनूखियसिश्व देच्यो 
देवाः सेन्द्राश्व सत्यों: पएशव इति गणा द्वादशासी क्रमेण ॥३-१ &३॥ 


अरिहन्त देव नियमानुसार पूर्व अथवा उत्तरदिशाकी ओर मुख कर 
जिस समवसरणभूमिमं विराजमान होते हैं उसके चारों ओर प्रदक्षिणा 
क्रमसे १ छुद्धिकि ईश्वर गणधर आदि मुनिजन, २ कल्पवासिनी देवियाँ, 
३ आर्यथिकाएँ व मनुष्य ल्रियाँ, ४ भवनवासिनी देवियाँ, ५ व्यन्तरोंकी 
देवियाँ, ६ ज्योतिषियोंकी देवियाँ, ७ भवनवासी देव, ८ व्यन्तर देव, 
६ ज्योतिष्कदेव, १० कल्पवासी देव, ११ मनुष्य और १२ पशु इन बारह 
गणोंके बैठने योग्य बारह सभाएँ होती हैं ॥२३-१६३१॥ 


समवसतिप्रवेशसीमांसा ४४१ 


तब्रापश्यन्मुनी निद्धबोधान्‌ देवीश्र कल्पजाः । 

साथिका नृपकान्ताश्र ज्योतिवेन्योरगामरीः ॥३३-१०७|| 

भावनव्यन्तरज्योतिःकल्पेन्द्रान्पार्थिवान्म॒गान्‌ । 

भगवस्पादसंप्रेक्षाप्रीतिप्रोत्फुल्ललोचनान्‌ ॥३३-१ ०८॥ 

समवसरणके उसी श्रीमण्डपके मध्यमें उन्होंने जिनेन्द्रभगवानके 

चरणोंके दशन करनेसे उत्पन्न हुई प्रीतिसे जिनके नेत्र प्रफुल्लित हो रहे 
हैं ऐसे क्मसे बैठे हुए. उज्ज्वल ज्ञानके धारी मुनि, कल्पवासिनी देवियाँ, 
आर्यिकाओंसे युक्त रानी आदि स्त्रियाँ, ज्योतिष, व्यन्तर ओर भवनवासी 
देवोंकी स््रियाँ, भवनवासी व्यन्तर, ज्योतिषी और कल्ववासी देव, 
राजा आदि मनुष्प और म्ृग आदि पशु ये वारह गण 
देखे |१३-१०७, १०८॥ 

--महापुराग 
वीतग्नन्था: कल्पनायों्थार्या ज्योतिभोंमा हि खियो भावनाश्र । 
भौमज्योतिःकल्पदेवा मनुष्यास्तियग्यूथान्येपु तस्थुः क्रमेण१२०-६०॥ 
उस सभाके बारह कोठोंमें क्रमसे मुनि, कल्पवासिनी देवियाँ, आर्यिका, 

ज्योतिष्क देवाड्गना, व्यन्तर देवाद्नना, भवनवासिनी देवादड्धना, भवनवासी 
देव, व्यन्तरदेव, कल्पवासी देव,मनुष्य और पशुश्रोंके यूथ बैठे॥२०-६०॥ 
--धर्मेशम-्युद्य 
दत्ताद्या सुनिभिः सम॑ गणघरा: कल्पखियः सजिता 
ज्योतिव्यन्तरभावनामरवधूसंघास्ततो भावनाः । 
वनन्‍्या ज्योतिपकलपजाश्व विद्युधा: स्वस्योदयाव क्षिण: 
तस्थुद्गादशसु प्रद्षिणममी कोट पु सर्त्या झुगाः ॥१ ८-६१॥ 
समवसरणके बारह कोटठोंमें अपने उदेयकी आउदांत्षा रखनेवाले 
मुनियोंके साथ दत आदि गणधर, कल्पवासिनी ल्लियाँ, आरयिका, ज्योतिष्क 
देवियाँ, व्यन्तर देवियाँ, भवनवासिनी देवियाँ, भमवनवासी देव, व्यन्तर 
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देव, ज्योतिषी देव, कल्मवासी देव, मनुष्य ओर पशु प्रदक्तिणाके क्रमते 
बैठे ॥१८-६१॥ 

-+चन्द्रप्रभचरित 
सिथ्यादशः सदसि ततन्न न सन्ति मिश्रा: सासादनाः पुनरसंज्षिवदुष्यभव्याः 
भव्याः पर विरचिताअ्षलयः सुचित्तास्तिएन्ति देववन्दनाभिमु्ख गणोर््याम्‌ 

उस समवसरणकी गणभूमिमें जिस प्रकार अ्रसंज्ञी जीव नहीं थे उसी 
प्रकार मिथ्यादष्टि, सम्यग्मिथ्याहष्टि, सासादनसम्यग्हष्टि और अभव्य जीव 
भो नहीं थे । केवल जिनेन्द्रदेवके सनन्‍्मुख हाथ जोड़े हुए सुन्दर चित्तवाले 
भव्य जीव बैठे हुए थे ॥१०-४६॥ 
तस्थुयतीन्द्रदिविजप्रमदार्यिकाश्व ज्योतिप्कवन्यभवनामरवामनेत्राः । 
ते भावना वनसुरा ग्रहकल्पजाश्र मर्त्याः प्रदक्तिणमुपेत्य झुगाः ऋमेण ॥ 

उस समवसरणसभामें प्रदक्तिणा क्रमसे मुनीश्वर, स्वर्गंवासिनी 
देवाड़ना, आयिका, ज्योतिष्क देवाज्ञना, व्यन्तर देवाज्ञना, भवनवासी 
देवाज़्ना, भवनवासी देव, व्यन्तर देव, ज्योतिष्क देव, कल्पवासी देव, 
मनुष्य और पशु बैठे ॥ १८-३५॥ 

--वर्धमानचरित 


गृहस्थोंके आवश्यककर्मोंकी मीमांसा 


दाणं पूजा सील उबवासं बहुविहं पि खबर्ण पि। 
सम्मजुददं मोक्खसुह सम्म विणा दीहसंसारं ॥१०॥ 
सम्यक्त्व सहित दान, पूंजा, शील, उपवास और अनेक प्रकारका 
क्षपण यह सब्र मोक्षसुखको देनेवाला है और सम्यक्त्वके ब्रिना दीघे 
संसारका कारण है |१०॥ 


गृहस्थोंके आवश्यककर्मोकी मीसांसा 


३४३ 


दाणं पूजा सुब्खं सावयधम्मे ण सावया तेण विणा । 
भम्ाणज्कमयणं सुक्खं जइृ॒घस्मे ते विणा तहा सो थि ॥११॥ 
भ्रावकघमममें दान और पूजा ये दो काय मुख्य हैं। इनके विना कोई 
श्रावक नहीं हो सकता | तथा यति घर्ममें ध्यान और अध्ययन ये दो कार्य 


मुख्य हैं | इनके बिना कोई यति नहीं हो सकता ॥११॥ 


मद्यमांसमघुत्यागेः सहाणुप्रतपञ्चकम्‌ । 
यु ९ ः 
अप्टो मूलगुणानाहुग्ुहिणां श्रमणोत्तमाः ॥६६॥ 


“-+“रयणसार 


श्री जिनेन्द्रदेवने मद्मत्याग, मांसत्याग ओर मधुत्यागके साथ पाँच 


अरुत्रतोंको शहस्थोंके आठ मूलगुण कहा है ॥६६।। 


अन्नान्तरे जगादेव कुण्डलखस्तमानसः 


--रत्नकरण्ड 


$ हू 
नाथाणुच्बतयुक्तानां का गतिदृश्यते बद ॥२६-६ ६॥ 


गुरुरूचे न यो सांस खादत्यतिहृयतः । 


तस्य वच्यामि यत्पुण्यं सम्यग्द्ेदिशेषतः ॥२६-६७॥ 


डपवासादिहीनस्य दरिद्वस्यापि धीसतः । 


मांसुभुक्ते्निवृत्तस्य सुगठिहस्तवर्तिनी ॥२६-४६८॥ 


यः पुनः शीलसम्पन्नो जिनशासनभावितः । 


5५ ह 
सो5णुद्वतघरः प्राणों सौधर्मादिपु जायते ॥२६-६४६॥ 


अहिंसा प्रवरं मूल घर्मस्य परिकीर्तितम्‌ । 


« 6 कप जि 
सा च मांसान्निदृत्तस्य जायतेश्यन्तनिमला ॥२६-१००॥ 
दयावान्‌ सद्गवान्‌ योजपि स्लेच्छुश्वाण्डाल एवं वा । 
सधघुमांसान्िवृत्त: सन्‌ सो5पि पापेन मुच्यते ॥२६-१ ० १॥ 


झुक्तमान्र: स॒पापेन पुण्य गुढाति मानवः । 


जायते पुण्यवन्धेन सुरः सन्‍्मनुज्ा यधा ॥२६-१०२॥ 
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सम्यग्दष्टि: पुनजन्तुः कृत्वाणुत्रतधारणम्‌ । 
लभते परमान्‌ भोगान्‌ विभुः स्वर्ग निव्ासिनाम्‌ ॥[३६-६०२॥ 
इसी बीच त्रस्तमन द्वोकर कुण्डलने पूछा हे नाथ! अगुब्नतयुक्त 
मनुप्योंकी क्या गति होती है, बतलाइए ॥२६-६६॥ भगवानने कहा-- 
जो बतमिं अत्यन्त दृढ़ होकर मांस नहीं खाता है उसका जो पुण्य है उसे 
कहते हैँ | तथा सम्पग्दष्टिके पुण्यको विशेषरूपसे कहते हैं ॥२६-६७॥ 
जो बुद्धिमान्‌ दरिद्र पुरुष उपवास आदि नहीं करता किन्तु मांसमुक्तिका 
त्यागी है उसकी सुगति उसके हाथमें है।२६-६८॥ किन्तु जो शीलसम्पन्न, 
जिनशासनमावित अगुन्नतधारी प्राणी है वह मरकर सौधर्म आदि स्वर्गेर्मि 
उत्पन्न होता है ॥२६-६६॥ अहिंसाको धर्मका सर्वोत्कृष्ट मूल कह्य गया है 
और वह मांस आदिका त्याग करनेवाले मनुष्यके अत्यन्त निर्मल होती 
है ॥२६-१००॥ म्लेच्छु या चाण्डाल जो भी दयासे और सत्सज्ञतिसे 
युक्त है वह यदि मधु ओर मांसका त्याग कर देता है तो वह पापसे मुक्त 
हो जाता है ॥२६-१०१॥ तथा वह पापसे म्क्त होकर उत्तम पुण्यका 
बनन्‍्ध करता है ओर पुण्यबनन्धके प्रभावसे बह चैसे ही देव होता है जैसे 
उत्तम मनुष्य ॥२६-१०२॥ परन्‍्तु सम्यग्दष्टि जीव अखुब्रतोंकी धारणकर 
उत्तम भोगोंको प्राप्त करता है ओर देवोंका अधिपति होता है |२६-१०३॥ 
--पद्मचरित 
इज्यां वार्ता च दत्ति च स्वाध्यायं संयर्म तप: । 
श्रुतोपासकसूत्रत्वात्‌ स तेम्यः सम्लुपादिशत्‌ ॥३८-२४॥ 
भरतने उन ब्राह्मणोंकी उपासकाध्ययनसूज्से इज्या, वार्ता, दि, 
स्वाध्याय, संयम और तपका उपदेश दिया |३८-२४॥ 
कुछघमव्यमित्येपामहँत्पूजादिवणनम्‌ । 
तदा भरतराजर्पि: अन्ववोचदनुक्रमात्‌ १३८-२७॥ 
यह इनका कुलधर्म है ऐसा विचार कर राजर्षि भमरतने उस समय 
अनुक्रमसे अहृत्पूजा आदिका वर्णन किया ॥३८-२५॥ 


गृहस्थोंके आवश्यककर्मोकी सीमांसा ३४७ 


सघुमांसपरित्यागः पद्मोदुस्बरवजनस्‌ । 
हिंसादिविरतिश्चास्य ब्तं स्यात्सावकालिकस्‌ ॥३८-१२२॥ 
उसके मधघुत्याग, मांगत्याग, पाँच उदुम्बर फलोंका त्याग और हिंसा 
आदि पाँच स्थूछ पार्पोका त्याग ये सदा काल रहनेवाले ब्रत होते 
हैं ॥३८-१२२॥ 
दान पूजां च शी च दिने पवण्युपोपितस्‌ । 
धम श्रतुर्विध: सोड्यं आम्नातो गृहसमेधिनाम्‌ ॥४७१-१०४॥ 


दान देना, पूजा करना, शील पालना और पर दिनोंमें उपवास 
करना यह गहस्थोंका चार प्रकारका धर्म माना गया है ||४१-१०४॥ 
->महापुराण 


गुहस्थस्येज्या वार्ता दृत्तिः स्वाध्यायः संयमः तप इत्यायपटकर्माणि 
भवन्ति । 
* वार्ताईसि-सपि - कृषि - वाणिज्यादिशिल्पकम भिविशुद्ध वृत्त्या्थो- 
पाजनमिति । 
गहस्थके इच्या, वार्ता, दत्ति, स्वाध्याय, संयम और तप ये छुद्द आये 
घटकर्म होते हैं [******** असि, मषि, कृषि और वाणिज्यादि तथा 
शिल्प कर्म द्वारा विशुद्धि आजीविका करके अ्र्थंका उपाजन करना 
वार्ता है। . 
--चारित्रसार 
देवपूजा शुरूपास्तिः स्वाध्यायः संयमस्तपः 
दान॑ चेति गृहस्थानां पटकर्माण दिने दिने ॥६--७॥ 
देवपूजा, गु रुकी उपासना, स्वाध्याय, संयम, तप और दान ये ग्रहस्थों 
के प्रतिदिन करने योग्य छुद्द कर्म हैं ॥७॥ 
--पद्मनन्दिपश्चविशतिका 
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सामायिक स्तवः प्राशवन्दना सप्रतिक्रिया । 
प्रत्याख्यानं तनूत्सगः पोढावश्यकर्मी रितम्‌ ॥घ-२ ध॥ 
प्राज् पुरुषोंने सामायिक, स्तव, वन्दना, प्रतिक्रमण, प्रत्याख्यान ओर 
कायोत्तर्ग ये छुद्द आवश्यक कर्म कह्दे हैं ॥८-२६॥ 
उत्कृष्श्रावकेणेते विधातव्याः प्रयत्नतः । 
भन्यरेते यथाशक्ति संसारान्त यियासुसिः ॥प-७१॥ 


यहाँ पर इनके करनेकी विधि बतलाई है उसके अनुसार उत्कृष्ट 
श्रावकोंको ये प्रयत्लपूर्वक करने चाहिए तथा संसारका अन्त चाहनेवाले 
अन्य ग्हस्थोंको ये यथाशक्ति करने चाहिए ॥८-७ १॥ 
दान॑ पूजा जिनेः शोलमुपवासश्चतुर्विधः । 
श्राचकाणां सतो धर्म: संसारारण्यपावक+ ॥६-१॥ 
दान, पूजा, शोल और उपवास यह संसाररूपी बनको भस्म करने- 
वाल्ञा चार प्रकारका भावकधर्म जिनदेवने कहा है ॥६-१ 
जिनस्तवं जिनस्नाने जिनपू्जां जिनोत्सचम्‌ । 
कुवांणो भक्तितो लूच्मीं लभते याचितां जनः ॥१२-४०॥ 
जिनस्त॒ुति, जिनस्नान, जिनपूजा और जिनोत्सवको भक्तिपूवक करने- 
वाला मनुष्य वांछित लच्ष्मीको प्राप्त करता है ||१२-४०॥ 
“-भमितिगतिश्रावकाचार 
मचमांसमछुत्यागाः सहोदुम्बरपद्चकाः । 
अछ्टवेते ग्ृहस्थानामु क्ता यूलग्रुणाः श्रुतेः ॥ 
श्रुतिके अनुसार पाँच उदुम्बर फल्लोंके साथ मद्य, मांस और मधुका 
त्याग करना ग्रहस्थोंके ये आठ मूलगुण कहे गये हैं। 
“-“यशस्तिलकचस्पू आाश्वास ७ पृ० ३२७ 
देवसेवा ग्रुरूपास्तिः स्वाध्यायः संयमस्तपः । 
दान॑ चेति गृहस्थानां पट्‌ कर्मांणि दिने दिने ॥ 


गृहस्थोके आवश्यककर्मोंकी मीमांसा ४४७ 


स्रपन पूजन स्तोन्नं जपो ध्यान श्र तस्तपः । 
पोढा क्रियोदिता सन्निदेवसेवासु गेहिनाम्‌ ॥ 


देवसेवा, गुरुकी उपासना, स्वाध्याय, संयम, तप और दान ये ग़हस्थों 
के प्रतिदिन करने योग्य छुद् कर्म हैं। 
सज्जनोंने देवसेवाके समय स्नपन, पूजन, स्तोत्र, जप, ध्यान और 
श्रुतकी स्त॒ति ये छह क्रियाएँ ग्ृहस्थोंकी कही गई हैं । 
“-भाश्वास ८ ए० ४१४ 
नित्याष्टान्हिकसब्चतुसुंखमहः कल्पह्ुन्मेद्ृध्वजा- 
विज्याः पान्रसमसक्रियान्वयद्यादत्तीस्तपःसंयमान्‌ । 
स्वाध्यायं च विधातुमाच्तक्ृृपीसेवावणिज्यादिकः । 
शुद्धयाप्तोदितया गरृही मललवं पतक्तादिभिश्च ज्षिपेत्‌ ॥१-१८॥ 


नित्यमह, आशष्टाहिकमह, चत॒र्मृखमह, कल्पद्दमपूजा और इन्द्रध्वज- 
पूजा इन पाँच प्रकारकी पूजाओंकोी तथा पान्रदत्ति, समक्रियादत्ति, 
अन्वयदत्ति और दयादत्ति इन चार प्रकारकी दत्तियोंको तथा तप, संयम 
और स्वाध्यायकोी करनेके लिए जिसने कृषि, सेवा और व्यापार आदि 
कर्म स्वीकार किये हैं ऐसा गहस्थ आप्तके द्वारा कही गई शुद्धिके द्वारा 
तथा पक्षादि रूप चर्याके द्वारा अपने पापलेशका नाश करता है [[१-१८॥ 
तत्रादी श्रद्दधज्ज नीमाज्ञां हिंसामपासित॒म । 
मधथमांसमघ्‌न्युज्फेत्पल्नचच्चोरफलानि च ॥२-२॥ 
सवे प्रथम जिनेन्द्रदेवकी आशाका श्रद्धान करनेवाला यह गहस्थ हिंसाका 
त्याग करनेके लिए. मद्य, मांस, मधु ओर पाँच क्षीर फलोंका त्याग 
करे |२-२॥| 
एतेनेतदुक्क भवति ताटग्जिनाज्ञाश्रद्धाननिव मयचादिविरतिं झुदन्‌ 
देशम्ती स्थाच्‌ न कुलधर्मा दिदुद्धणा ॥२-२ टीका॥ 


वर्ण, जाति और धर्स 


>इसके द्वारा यद कहा गया है कि इस प्रकारकी जिनाज्ञा है ऐसा 
श्रद्धान करनेसे ही मद्यादिका त्याग करनेवाला देशत्रती होता है, यह कुल- 

धर्म है इत्यादि प्रकारकी बुद्धिसे त्याग करनेवाला नहीं ||२-२ टीका । 
--सागारघर्माछ्त 


तन्न मूल्युणाश्चाप्टी गृहिणां ध्र तधघारिणाम्र 
कचिद्वतिनां यस्मात्सदंसाधारणा इसे ॥ * 
समद्यमांसमघुत्यागी त्यक्तोदुम्घरपश्चकः । 

नासतः श्राचकः ख्यातो नान्यथापि तथा गही ॥ 


प्रतघारी गहस्थोंके आठ मूलगुण होते हैं। तथा कहीं अब्नतियोंके भो 
ये ही आठ मूलगुण होते हैं, स्पोंकि ये सर्वसाधारण धर्म हैँ । 


जिसने मद्य, मांस और मधघुके त्यागके साथ पाँच उदुम्बर फल्लोंका 
त्याग कर दिया है वह नामसे भ्रावक माना गया है, अन्य प्रकार कोई 
आवक नहीं हो सकता । 
--लादीसंहिता 
देवपूजा गुरुसेवा दत्तिः स्वाध्यायः संयमम्‌ । 
दयेतानि सुकर्माणि गृहिणां सूत्रधारिणाम्‌ ।) 
मूलगुणसमोपेतः कृतसंस्कारों दस्सचिः । 
इज्यादिषट्कमंकरों गृही सोड्च्र ससृत्नकः ॥ 
देवपूजा, गुरुकी सेवा, दान, स्वाध्याय, संयम ओर दया ये यशोपवीत- 
धारी गहस्थोंके सुकम दे । 
जो मूलगुणोंसे थुक्त है, जिसका संस्कार हो गया है और जो 
सम्यग्दशनसम्पन्न है ऐसा यज्ञोपवीतसे युक्त ग्रहस्थ यहाँ पर इश्या आदि 


छुद् कर्मका करनेवाला होता है। 
“-दानशासन 


जिनदशन-पूजाधिकारसीमांसा ४४४६ 


मथमांसमघुत्यागसंयुक्ताणुबत्ानि नुः । 
अ्टी मूलगुणाः पश्चोदुम्बरेश्चा्मकरेप्वपि ॥१६॥ 
मद्य, मांस और मघुक्रे त्यागके साथ पाँच अगुत्गरत ये आठ मूलगुण 
हैं | पाँच उदुम्बर फल्लोंके साथ तीन मकारोंका त्याग तो बालकोंमें मो 
होता है ॥१६॥ 
--रतनमाला 


जिनदर्शन-पूजाधिकारमीमांसा 


तिरिक्खा मिच्छाइट्री कदिहि कारणेहि पढमसम्मत्त' उष्पादेति । 
॥२१॥ तोहिं कारणेहि पढमसस्मत्त' उपष्पादेंति-केइ जाइस्सरा, केइ' 
सोऊण केद' जिणबिबं दटू दूण ।२२॥ 


तियंश्व मिथ्यादष्टि कितने कारणोंके आश्रयसे प्रथम (प्रथमोपशम) 
सम्यक्त्वको उत्पन्न करते हैं ॥२१॥ तीन कारणोंके आश्रयसे प्रथम 
सम्यक्त्वकों उत्पन्न करते हैं -कितने ही जातिस्मरणके थआश्रयसे, कितने ही 
घर्मोपदेश सुनकर और कितने ही जिनबत्रिम्बका दशनकर प्रथम सम्यक्त्व 
को उत्पन्न करते हैं ॥२२॥ 

मणुस्सा मिच्छाइट्री कदिहि कारणेहि पढमसम्मत्त' उप्पादति ॥२६॥ 
तीहि कारणेहि पठमसम्मत्त' उप्पादेंति--क्रेइ' जाइस्सरा, केइं सोऊण, 
के जिणबियं दट हूण ॥६०॥ 

मनुष्य मिथ्याहष्टि कितने कारणोंके आश्रयसे प्रथम सम्पक्त्वको 
उत्पन्न करते हैं ॥२६॥ तीन कारणोंके आश्रयसे उत्तन्न करते हं--छित 
जातिस्मरणके आश्रय, कितने ही घर्मोपदेश सुनकर ओर कितने ही जिन- 
बिम्बका दशनकर प्रथम सम्बक्स्वकी उतसन्न करते हैं |३०॥ 

रश्ह्‌ 
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श मय ० 2] 
चणं, जाते जार चम 


:अर्टीयर इतना समझना चाहिए कि प्रथम सम्पकत्थको अन्य 
“कासभान स्पृश्य व अस्पृश्य शुद्ध मनुष्य भी उत्पन्न करते ईँ। ऐसी 
अवस्थामें उनका जातिस्मरणके क्षमान धर्मोपदेशका सुनना और जिन- 
बिम्बका दशन करना आममसे सिद्ध होता है। ] 

-+जीवस्थान सम्यक्त्वोत्पत्ति चूलिका 


तिरश्चां केपाशपिज्ञातिस्मरणं केपाशिद्धमं श्रवण केपाश्चिज्ञिनविस्व- 
दर्शनस्‌ । मनुष्याणासपि तथेथ । 
तियश्नोंम किन्हींके जातिस्मरणसे, किन्हींके घर्मभवणसे और किन्हींके 
जिनअिम्बदश नसे प्रथम सम्यक्‍्त्वकी उत्पत्ति होती है। मनुष्योंके भी इसी 
प्रकार प्रथम सम्यतक्वकी उत्पत्ति जाननी चाहिए | 
“>त० सू०, भ० १ सू० ७ सर्वार्थसिद्धि 
असी विद्याघरा छ्वार्याः समासेन समीरिताः 
तद्औानासपि स्वामिन्‌ निकायान्‌ शणशु वच्सि ते ॥२६-१४॥ 
नीलाग्वुद्चयश्यामा नीलाम्बरवरखजः | 
जमी माततड़नामानो सातड्रस्तम्मसड्गता:ः ॥२६०१५॥ 
श्मशानास्थिकृत्तोत्तंसा भस्मरेणुचिघूसराः । 
श्मशान निलयास्त्वेते श्मशानस्तस्भसं खिताः: ॥२६-१ ६॥ 
नीलवेडूयंवर्णानि धारयन्त्यम्बराणि ये । 
पाण्डुरस्तस्ममेत्यामों स्थिताः पाण्छुरखेचराः ॥२६-१ णा 
कृष्णाजिनधरास्त्वेते कृष्णचर्मास्वरखजः । 
कालस्तर्स्भ समस्येत्य स्थिता: कालस्वपाकिनः ॥२ ६-१ ८॥ 
पिज्ललेस धमैयुक्तास्तप्तकाब्नभूपणा: । 
श्वपाकीनां च चिद्यानां स्रिताः स्तम्भ श्चपाकिनः ॥२ ६-१ *॥ 
पणपत्रांशकच्छुल्नविचित्रमुकुटसजः । 
पावतेया इति ख्याताः पाय॑तं स्तम्मसाश्रिताः ॥२६-२०॥ 


जिनदशन-पूजा धिकारमीमांसा ४०१ 


वंशीपन्नक्ृतोत्तंसाः सवतुकुसुमस्र॒जः । 
वंशस्तम्भाश्िताश्चैते खेटा वंशालया गताः ॥२६-२१॥ 


सहाशुजगशोभाझ्ूसंदषवरभू पणाः । 
वृत्तमूलमहास्तस्ममाश्रिता वाक्षसूलिकाः ॥२६-२२॥ 


ये आय विद्याघर हैं। इनका संक्षेपमँ कथन किया । हे स्वामिन्‌ ! 
अब मैं मांग ( चाण्डाल ) निकायोंका भी कथन करती हूँ, सुनो ॥२६- 
१४॥ जो नीले भमेघोंके समान नीलवर्ण हैं तथा नीले वस्र और माला 
पहने हुए हैं वे मातंग निकायके विद्याघर ( सिद्धकूट चैत्यालयमें ) मांतंग 
स्तम्भके आश्रयसे बैठे हैं ॥२६-१५॥ जिन्होंने श्मशानकी हड्डी 
और चमड़ेके आभूषण पहन रखे हैं तथा जो शरीरमें भस्म लपेटे 
हुए हैं वे श्मशान निलय नामके मातंग श्मशानस्तम्मके आश्रयसे 
बैठे हैं ॥२६-१६॥ जो नील वैट्टय वर्णके वस्त्र पहिने हुए हैं वे 
पाण्डुर नामके मातंग पाण्डु स्तम्मके आश्रयसे बैठे हैं ॥२६-१७॥ 
जो काले हिरणके चर्मके वस्त्र और माछा पहने हुए हैं वे कालस्त्रपाकी 
नामके मातंग काल्स्तम्मके आश्रयसे बैठे हैं ॥२६-१८॥ जिनके 
सिरके केश पिद्धल हैं तथा जो तपाये हुए सोनेके आभूषण पहिने 
हुए हैं वे श्वपाकी नामके मातंग श्वपाकी स्वम्भक्रे आश्रयसे बेंठे हैं 
॥२६-१६॥ जिनके मुक्ुटमें छगी हुई नाना प्रकारकी माल्यएँ पर्णपत्नके 
वस्त्रसे आच्छादित हैं वे पावतेय नामके मातज्ञ पादत स्तम्भके आश्रयसे 
चेठे हैं ॥२६-२०॥ जिन्होंने बाँसके पत्तोंके आभूषण तथा सब ऋतुओंके 
फूलोंकी मालाएँ पहिन रखी हैं वे वंशाल्य नामके मातंग बंशस्तम्भके 
आश्रयसे बेठे ४ ॥२६-२१॥ जो महाम्॒जक॒की शोमासे चिन्हित उत्तम 
आभूषणोसे युक्त हैं वे ऋत्षमूलक नामके मातंग वृत्तमूलमहास्तम्मक्रे 
आश्चयसे बैठे हैं ॥१६-२२॥ 


#-हरिवंशपुराण 


वर्ण , जाति भौर धर्म 
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'जद्ररिनवचयत्व शुचिरुपस्कारः शरीरशुद्धिश्च॒ करोति झद्घानपि देव- 
पवेज्नातितपस्विपरिकर्मंसु योग्यान्‌ । 
आचारकी निर्दोापता, णह-पात्रादिकी शुद्धि ओर शरीर शुद्धि ये 
शूद्रोफी भी देव, द्विजाति और तपस्वियोंकी उपासनाके योग्य करते हैं । 
-+नीं तिवाक्यामृत 
कर्ध जिणविंबदंसणं पढमसम्मत्तुप्पत्तीपु कारण ९ जिणबिंबदंसणेण 
पिवन्ष-णिकायिदस्स वि मिच्छुत्तादिकस्सकलावस्स खयद॑ लणादो । 
शंका--जिनग्रिम्बदर्शन प्रथम सम्यकत्यकी उत्पत्तिका कारण कैसे है ! 
समाधान--जिनविम्भका दशन करनेसे निधत्ति और निकायचितरूप 
मिथ्यात्य आदि कर्मकल्ाापका क्षय देखा जाता है, इसलिए, उसे प्रथम 
सम्यक्त्वकी उत्तत्तिका कारण कहा है | 
-+जीवस्थान सम्यकक्‍्त्वोत्पत्तिचूलिका सूत्र २९ घचला 
जिणमहिस दद्ध ण वि केईं पठमसम्मत्तं पडिवर्जंता अत्थि तेण चदुह्टि 
कारणेहि पढमसम्मत्त पडिवज्जंति त्ति वत्तन्व॑ ? ण एस दोसो, एद्स्स 
जिणबिंब्दंसणे अंतब्भावादों। अधवा मणुसमिच्छाइद्रोणं गयणगमर्ण- 
विरहियाणं चडव्विहदेवणिकाएहि णंदीसरजिणवरपडिसाणं कीरसाणमहा- 
महिमालोयणे संभवाभावा । मेर॒जिणवरमहिमाणो विज्ञाधरमिच्छादिद्विणो 
पेच्छृति जि एस अत्थो ण चत्तन्वओ त्ति केइं भर्णंति तेण पुच्चुत्तो चेव 
अस्थी बेत्तव्वों । लद्धिसंपण्णरिसिदंसण पि पढमसम्मत्तप्पत्तीए कारण 
होदि तमेत्थ पुध किण्ण भण्णदे ? ण, एदस्स वि जिणबिंबदंसणे 
अंतब्भावादो । उज्जंत-चंपा-पावाणयरादिदंसणं पि एदेणेव घेत्तव्धं । 
कुदो १ तत्थतणजिणबिंबदंसणजिणणिव्चुइगमणकहणेहि विणा पढमसम्सत्त- 
गहणासावा । णइसग्गियसमवि पढससस्मच तद्चद्टे उत्तं त॑ हि एव्थ दद्ब्चं, 
जाइस्सरणजिणविंबदंसणेहि विणा उप्पजसाणणइसग्गियपढमसम्मत्तस्स 
असंभवादो । 


जिनदुशन-पूजाधिकारमीमसांसा ४८३ 


शंका--जिनमहिमाको देखकर भी कितने ही मनुष्य प्रथम सम्यकत्व 
को प्राप्त होते हैं, इसलिए चार कारणोंके आश्रयसे प्रथम सम्यक्त्वको प्रात 
होते हैं ऐसा यहाँ कहना चाहिए १ 


समाधान--यह कोई दोष नहीं है, क्योंकि इस कारणका जिनब्रिम्ब- 
दशनमें अन्तर्भाव हो जाता है। अथवा आकाशमें गमन करनेकी शक्तिसे 
रहित मनुष्य मिथ्याहश्यिंके चार निकायके देवों द्वारा ननन्‍्दीश्वर द्वीपमें 
जिनप्रतिमाओंकी को जानेवाली महिमाका देखना सम्भव नहीं है, इसलिए 


नुष्योंग जिनमहिमादशंन नामक चोथा कारण नहीं कहा हैं। मेदपवतपर 


पु 


की जानेवाली जिनवरकी महिमा विद्याधर मिथ्यादृष्टि देखते हैं, इसलिए 
यह बादमें जो जिनमहिमादशनरूप कारणुका अ्भावरूप अथ कहा है वह 
नहों कहना चाहिए ऐसा कितने ही आचाय कहते हैं, इसलिए पृवोक्त 
अर्थ ही अहण करना चाहिए । तात्परय यह है कि मनुष्य मिथ्याहष्टियोंमें 
लिनमहिमाटशनरूप कारण होता अवश्य है, इसलिए. उसका जो जिन- 


विम्बदशनमें अ्रन्तर्भाव कर आये है वह ठोक है | 


शंका--लब्धिसम्पन्न ऋषिदर्शन भी प्रथम सम्यक्वकी उत्त्तिका एक 
कारण है उसे यहाँ क्‍यों नहीं कहा ? 


८ ८ हैः 


समाधान-नहीं, क्योकि इस कारणका भी जिनविम्बदशनमें 
अन्तर्भाव हो जाता है। 


ए |. श. पु 
ऊजयन्तपवत, चम्पानगर ओर पावानगर श्रादिका ग्रहण भी इसीसे 
कह लेना चाहिए, क्योंकि वहाँके जिनबिम्दद्शन तथा जिननिद्ठ त्तिक्धन 
के बिना प्रथम सम्पक्त्वका अहण नहों होता | 


बज ० कप 


तत्वाघसज्में नेस्गिक प्रथम सम्यक्वका भी कथन किया गया है उसे 


५ ए्‌ 
चर्ण, जाति और घर 


री जान लेना चाहिए, क्योंकि जातित्मरण और जिनविम्बदशनके 
बिना उत्तन्‍न होनेवाला प्रथम सम्पक्त्व असम्मव है । 
-“जीवस्थानसम्यक्त्वोत्पत्तियू लिका सूत्र ३० धवला 


नित्यापष्टान्हिकसश्नतुसुं खमहः कल्पद्ुमैन्द्रध्वजा- 
बिज्याः पात्रसमक्रियान्वयद्यादत्तोस्तपःसंयमान्‌ 
स्वाध्यायं च विधातुमादतकृपीसेबावणिज्या दिकः । 
शुद्धयाप्तोदितया गृही मललचं पक्तादिभिश्व ज्िपेत्‌ ॥4-१८॥ 
“““किं विशिष्टः सन्‌ आहतकृपीसेवावणिज्यादिकः आदतानि यथारव 
प्रवतितानि कृपीसेवाचणिज्या आदिशबव्दान्सपरोविद्याशिल्पानि च पढा- 
जीवनकर्माणि येन सः भारतक्ृपीसेवावणिज्यादिकः ॥ १-१८ टीका ॥ 
नित्यमदद, आशहिकमह, चतुमुंखमह, कल्पद्दुमपूजा और इन्द्र- 
ध्वजपूजा इन पाँच प्रकारकी पूजाओंकोी तथा पाज्रद्सि, समदत्ति, 
अन्वयदत्ति और दयादत्ति इन चार प्रकारकी दत्तियोंकी तथा तप, संयम 
और स्वाध्यायको करनेके लिए जिसने कृषि, सेवा और व्यापार आदि कर्म 
स्वीकार किए हैं ऐसा ग्रहस्थ आप्तके द्वारा कही गई शुद्धिके द्वारा तथा 
पद्चादिरूप चयकि द्वारा अपने पापलेशका नाश करता है ॥१-श५प्ण। 
यहाँ ए्छोकमें कृषि, सेवा और वाणिज्यके वाद आये हुए. आदि पद 
द्वारा मषि, विद्या और शिल्प ये कर्म लिए गये हैं। तात्पय यह है कि 
छह्ों कमोंसे आजीविका करनेवाल्य ग्रहस्थ उक्त पूजाओं, दत्तियों, स्वाध्याय 
और संयमका अधिकारी है। 
--सागारधर्मासत 
पूजकः पूजकाचाय इति द्वेधा स पूजकः । 
आद्यो नित्याचकोडन्यस्तु प्रतिष्ठादिविधायकः ॥१ ६॥ 
ब्राह्मणः ज्षत्रियो वेश्यः शूद्वो वाद्यः सुशीलवान्‌ । 
इठ्मतो इढाचारः सत्यशौचसमन्वित्तः ॥१७॥ 


जिनद्शन-पूजाधिकारसोमांसा ५७ 


कुलेन जात्या संशुद्धों मिन्नरवन्ध्वादिभिः शुच्िः । 
गुरूपद्ए्टसन्त्रात््यः प्राणिबाधादिदूरगः ॥१८॥ 


टद्वितीयस्योच्यतेडस्मासिलक्षणं स्वंसम्पदः । 
लक्षित ब्रिजगन्नाथवचोसुकुरमण्डले ॥१६॥ 


कुलीनो लक्षणो क्लासी जिनागमविशारदः । 
सम्यग्दशनसम्पन्नों देशसंयमभूपितः ॥२०॥ 


पूजक और पूजकाचार्य इस प्रकार पूजक दो प्रकारके होते हँ।उनमेंसे 
जो प्रतिदिन पूजा करनेवाला है वह आद्य अर्थात्‌ पूजक कहलाता है। ओर 
जो प्रतिष्ठा आदि कराता है वह अन्य अर्थात्‌ पूजकाचाय कहलाता | दे जो 
अपने ब्रतोंमें दृढ़ है, आचारका दृढतासे पाछन करता है, सत्य और शौच 
युक्त है, जिसकी कुछ ओर जाति शुद्ध है, मित्र और बन्धचु आदि परिकर 
भी जिसका उत्तम है, जो गुरुके द्वारा दिये गये मन्त्रसे युक्त है और जो 
प्राणिवधसे विरत है ऐसा ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य और शूद्ध इनमेंसे कोई भी 
वर्णवाला शील पुरुष पूजक होता है | अन्न पूजकाचायका लक्षण कहते हैं 
जो कुलीन है, अच्छे लक्षणोंवाला है, जिनागममें विशारद है, सम्यग्द्शनसे 
युक्त है और देशसंयमसे भूषित है इत्यादि गुणवाला पूजकाचायं होता है 
ऐसा केवली मगवानने अपनों दिव्यध्वनिर्में कहा है। जिस टदिव्यध्वनिर्मे 
दपणके समान सब प्रतिभाषित होता है |[१६-२०॥ 
«“-प्जासार 


जातिकुलविशुद्धो हि देहसंस्कारसंयुतः । 
पूजासंस्कारभावेन पूजायोग्यो भवेत्नरः ॥ 
जाति और कुलसे जो विशुडियुक्त हैं तथा जिसके देदका संस्कार 


हुआ दे वह मनुष्य ही एजासंस्कारभावसे पृजाके योग्य होता हैं। 
+-स्म तिसार 


भारतोय ज्ञानपीठसे प्रकाशित 

पं० फूलचन्द्र सिद्धान्तशार्री 

द्वारा सम्पादित अन्य ग्रन्थ 

७ 
महावन्ध [ भाग २ से ७ ] 

जैन-कर्म सिद्धान्तका प्रामाणिक 
विवेचन करनेवाला प्रथम मौल्कि ग्रन्थ । 
मूल्य प्रत्येक माग ग्यारह रुपये 


सर्वाथ सिद्धि [ हिन्दी अनुवाद सहित ] 
जैन तत्त्वज्ञानका सांगोपांग विवेचन 
करनेवाले प्रथम संस्कृत ग्रन्थ तत्त्वार्थ- 

सूत्रपर प्रथम संस्कृत टीका । 
मृल्य वारह रुपये 


ज्ञानपीठ पृजाझलि 
संस्कृत, प्राहृत तथा हिन्दी पूजा- 
पाठ, स्तृति-स्तोत्रका प्रामाणिक संकलन 
तथा हिन्दी अनुवाद । 
मल्य चार रुपये 


